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प्रकाशके!- 
खेमचन्द जैन सर्राफ, 
मंत्री, श्री सहजानन्द शास्त्रमाला 
१८५ ए, रणजीतपुरी, सदर मेरठ (उत्तर प्रदेश) 


स्वाध्यायार्थी बन्धु, मन्दिर एवं लाइब्रेरियोंको । 
भारतवर्षीय वर्णी जैनसाहित्य मन्दिरकी ओरसे शर्धमूल्यमें । 


प्रथम संस्करण ६००० ] सन्‌ १६७४ 


हे | 
2 सहजानन्द चाज्त्रमाठाके संरक्षक 


(१) श्रीमान्‌ ला० महावीरभरसाद जी.जेन, बैंकर्स, संरक्षक, भ्रध्यक्ष एवं प्रधान टस्टी, सदर, मेरठ 
(२) श्रीमती सौ० फुंलमाला देवी, धर्मपत्नी श्री ला० महावीरप्रसाद जी जैन, बैंकर्स, सदर मेरठ 
(३) श्रीमान्‌ लाला लालचन्द विजयकुमार जी जैन सर्राफ, सहारनपुर 


श्री सहजानन्द शास्त्रमालाके प्रवर्तक महानुभावों की नामावली--- 


१ श्रीमान्‌ सेठ भंवरीलाल जैन पाण्ड्या, भूमरीतिलैया 
२ » वर्खसिष ज्ञानप्रभावता समिति, कार्यालय, ३ 2) कानपुर 
३ ,, क्ृष्णाचन्द जी जैन रईस देहरादून 
४ ,_ सेठ जगन्नाथ जी जैन पाण्ड्या, . , भूमरीतिलैया 
7,५४८. “श्रीमती सोवती देवी जी जैन गिरिडीह 
६ ,, मित्रसैन नाहरसिंह जी जैन, मुजफ्फरनगर 
७ ,, , प्रेमचन्द ओ्रोमप्रकाश, प्रेमपुरी, मेरठ 
८ ,, सलेखचन्द लालचन्द जी जैन, सुजफ्फरनगर 
8६ ,, दीपचन्द जी जैन. रईस, ' - देहरादून 
- १० » बारूमल प्रेमचन्द जी जैन, - मसूरी 
११ ,, बाबूराम मुरारीलाल जी जैन, ज्वालापुर 
१२ ,, केवलराम उम्रसैन जी जैन, जगाधरी 
१३ , सेठ गैंदामल दगड़ूशाह जी,जेन,..._*- सनावद 
१४ ,, मुकुन्दलाल गुलशनराय जी, नई मंडी मुजफ्फरनगर 
१५ श्रीमती धर्मपत्नी बा० कैलाशचन्द जी जैन देहरादून 
१६ ,, जयकुमार वीरसैन जी जैन सदर मेरठ 
१७ ,, मंत्री, जैन समाज हे खण्डवा 
श्८ ,, बाबूराम अकलंकप्रसाद जी जैन, तिस्सा 
१६९ ,, विशालचन्द जी जैन रईस, सहारनपुर 
२० ,, बा० हरीचन्दजी ज्योतिप्रसाद जी जैन, श्रोवरसियर, इटावा 
२१ ,, सौ० प्रेमदेवी शाह सुपुत्री बा० फतेलाल जी जनसंघी, जयपुर 
२२ ,, मंत्राणी, दिगम्बर जैन महिला समाज, गया 
२३ ,, सेठ सागरमल जी पाण्ड्या, . - ह कि गिरिडीह 
२४ ,, बा० गिरनारीलाल चिरंजीलाल जी जैन, न 


२५ ,, बा० राघेलाल कालूराम जी मोदी, 


(5) 


२६ श्रीमान्‌ सेठ फूलचन्द बैजनाथ जी जैन, नई मण्डी, 
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मोट:--जिन नामोंके पहले # ऐसा 
रुपये आ गये हैं, शेप आने हैं तथा जिन नामोंके 
स्वीकृत सदस्यताका रुपया अभी तक कुछ नहीं आया, सभी बाकी है । 


गैर 


सुखवीरसिह हेमचन्द जी सर्राफ, 

गोकुलचंद हरकचंद जी गोधा, 

दीपचंद जी जैन रिटायडड सुप्रिल्टेन्डेन्ट इंजीनियर, 
मंत्री, दि० जैनसमाज, नाई की मंडा 

संचालिका, दि० जैन महिलामंडल, तमककी मंडी 
नेमिचन्द जी जैन, रुड़को प्रेस मा हे 
भव्बनलाल शिवप्रसाद जी जैन, चलकाना वाले, 
रोशनलाल के० सी० जैन, 


, मोल्हडमल श्रीपाल जी, जैन, जैन वेस्ट 


बनवारीलाल निरंजनलाल जी जैन, 

सेठ शीतलप्रसाद जी जैन, 

दिगम्बर जैनसमाज 

माता जी धनवंती देवी जैन, राजागंज, 
ब्र० मुख्त्यारंसिह जी जैन, “नित्यानन्द” 
लाला महेन्द्रकुमार जी जैन, | 

लाला श्रादीश्वरप्रसाद राकेशकुमार जेन 
हुकमचद मोतीचंद जैन 

ला० मुन्नालाल यादवराय जी जैन, 
इन्द्रजीत जी जैन, वकील, स्वरूपनगर, 


श्रीमती कैलाशवती जैन, ध० प० चौ० जयप्रसाद जी 


के! 


गत 


४ गंजानन्द गुलाबचन्द जी जैन, बजाज 
# बा० जीतमल इन्द्रकुमार जी जन छावड़ा, . 


१ 
$ सेठ मोहनलाल ताराचन्द जी जैन वडजात्या, 


४ बा० दयाराम जी जैन आर. एस. डी. ओ. 
» जिनेश्वरप्रसाद श्रभिनन्‍्दनकुमार जी ज॑न, 
» जिनेश्वरलाल श्रीपाल जी जैन, 


मुजफ्फरनगर 


बड़ोत 


' लालगोला 


कानपुर 
आगरा 
ग्रागरा 

रुड़की 


सहारनपुर 


सहारनपुर 
सहारनपुर 
शिमला 
सदर मेरठ 
गोठे गाँव 
इटावा 
रुड़की 
चिलकाना 
चिलकाना 
सुलतानपुर 
सदर मेरठ 
कानपुर 
सुलतानपुर 
गया 


. भूमरीतिलेया 


जयपुर 
सदर मेरठ 
सहारनपुर 

शिमला 


चिन्ह लगा हैं उन महानुभावोंकी स्वीकृत सदस्यताके कुछ 
पहले » ऐसा चिन्ह लगा है उनकी 


9) ६ 
नल्ट्रेगे आत्म-कीर्तन (६. 
न्ड्रक सी 
भ्रध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री शान्‍्तमूर्ति पृज्य श्री मोहरजी वर्णी 
“सहजानन्द” महाराज द्वारा रचित 


है स्वतन्त्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता द्रश्ठ आतमराम ॥टेका। 


श्रन्तर यहो ऊपरी जान, वे विराग यहूं रागवितान । 
में वह हूं जो हैं भगवान, जो में हूं वह हैं भगवान ॥१॥ 


मम स्वरूप है सिद्ध समान, भ्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधान । 
किन्तु आशचश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट भ्रजान ॥२॥ 


सुख दुःख दाता कोइ न श्रान, मोह राग दुःख की खान। ' 
निजको निज परको पर जान, फिर दुःखका नहिं लेश निदान ॥३॥ 


ः जिन' शिव ब्रह्मा रास, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
्ि राग त्यागि पहुंचूं निज धाम, आकुलताका फिर क्या काम (४॥ 


होता स्वयं जगत परिणाम, में जगका करता क्या काम । 
दूर हटो परकृत परिणाम, सहजानन्द' रहूं श्रभिराम ॥५॥ 


१०००0 0००० 


[धर्मप्रेमी बंधुश्नो ! इस आत्मकीतेंनका निम्नांकिते श्रवसरों पर निम्नांकित पद्धतियों 

- में भारतमसें श्रभेक स्थानोंपर पाठ किया जाता है। श्राप भी इसी प्रकार पाठ कीजिए ] 

१---शास्त्रसभाके अनन्तर या दो शास्त्रोंके बीचमें श्रोतावों द्वारा सामूहिक रूपमें । 

२---जाप, सामायिक, प्रतिक्रमणके अ्रवसरमें | 

३--पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगनेके समयमें छात्रों द्वारा । 

४--सूर्योदयसे एक घंटा पूर्व परिवारमें एकन्रित बालक, बालिका, महिला तथा पुरुषों द्वारा। 

५--किसी भी आपत्तिके समय या अन्य समय शान्तिके अर्थ स्वरुचिके अनुसार किसी श्रर्थ, 
चौपाई या पूर्ण छंदका पाठ शान्तिप्रेमी बन्धुओं द्वारा । 


परञ्चाध्यायी प्रनचन ननम माग 


प्रवेक्री--अध्यात्मयोगी न्‍्यायती्थे पुज्य श्री १०५ क्षुल्लक 
मनोहर जी वर्णी “सहजानन्द” महाराज 


सिद्ध विशेषवद्वस्तु सत्सामान्य स्वततो यथा । 
नासिद्धो धातुसंज्ञोपि कश्चित्‌ पीतः सित्तोउपर: ॥१॥। 


वस्तुकी सामसान्‍्यात्मकताकी तरह विशेषात्मकताकी भी सिद्धता--पूवे अध्यायमें वस्तु 
सामान्यकी व्यवस्था बतायी गई थी । वस्तुमात्र, सत्‌मात्र । किस प्रकारके लक्षणसे है और 
उसका किस तरहसे विवेचन होता है ? यह सब वंर्णन किया गया था । तो मूलमें यह ही सिद्ध 
किया गया था कि वस्तुका सामान्य धर्म स्वत्तः सिद्ध है, जिसको ८वीं गाथामें तत्त्वका स्व- 
रूप कहा गया था कि तत्त्व तो सत्‌ अथवा वस्तु सत्ता लक्षण वाला है अ्रथवा सन्मात्र है 
क्योंकि वह स्वतः सिद्ध है, इसी कारण वह अनादि निधन है, श्रपनी सहशतासे ही बनता 
है और अपनी सहायतासे ही उसका अस्तित्व है तथा वह निविकल्प है । इन सब विशेषरोों 
से यह भली भाँति सिद्ध हो गया कि सन्मान्न स्वतत:सिद्ध .है। तो जैसे वस्तुका सामान्‍य धर्म 
स्वयंसिद्ध है उसी प्रकार वस्तुका विशेषधर्म भी स्वतः सिद्ध है अथवा वस्तु सामान्य विशेष 
धर्मात्मक है । जिसमें ही सामान्य घर्म पाया जाता है उसमें ही विशेष धर्म पाया जाता है । | 
जैसे कि धातु सब धातुर्वे कहलाती है । सामान्य तोरसे जब पीतल, चाँदी, सोना शआ्रादिकको 
देखो तो वे सब धातु हैं परन्तु घातु तो सामान्य बात हुई, विशेषमें देखों तो कोई धातु पीली 
है, कोई सफेद है, किसीका सोना नाम है, किसीका चाँदी नाम है तो यह विशेषकी अपेक्षा 
कथन है । सामान्य तो सब एक है, चाँदी भी धातु कहलाती है, सोना भी धातु कहलाती है 
यावन्मात्र पदार्थ उन सब पदार्थोमें सामान्य धर्म पाया जाता है और विशेष धमम भी पाया 
जाता है। वस्तुकी केवल सामान्यधर्म वाला मानना अ्रथवा केवल विशेष धर्म वाला मानना 


२ | पड्चाध्यायी प्रवचन नवम भाग 
यह मिथ्यादर्शन हैं और कोई पुएप सामान्‍्यकों भी बस्तुधर्म मानते और विशेषकों भी वस्तु- 
धर्म मानते, परत मानते निरपेक्षरूपसे तो वह भी मिथ्या है । केवल सामास्य धर्म मानने 
वाले नित्यवादी लोग हैं, केवल विशेष धर्म मानने वाले क्षरकवादी लोग हैं और कोई वस्तु 


विचार करनेपर वे सभी भिथ्या प्रतिभात होते हैं, ई॥- कारणसे परस्पर अपेक्षा लिए हुए, 
जामान्यविशेषात्मंक उम्तयस्वरूप ही वस्तु हैँ यह मान लेना चाहिए.) इस अातको प्रमाणका 
विषय बतलाते हुए, न्यायशास्त्रमें भी बताया गया है कि प्रमाणका विषय सामान्‍्यविशेषात्मर्क 
पदार्थ हैं । नयविशेषात्मक कहो अथवा द्रव्य पर्यायात्मक व हो, दोनों ही एक बात है। बव्य 
को अरहण करने वाला निशचयनय हैं पर्यीयकी ग्रह करने वाला व्यवहारतय हैं भौर प्रमाण 
द्रव्यात्मक सर्मस्ति बस्तुकों गहरे करने वाला है । तो वस्तु सामान्यविशेषात्मक है, द्रव्य 
पर्यायात्मक हैं, लित्यानित्यात्मक है, ये सब बातें इसी आ्धारपर सिद्ध होती हैं कि जैसे वस्तु 
में सामान्‍य धर्म स्वतःसिद्ध है उसी प्रकार विशेषधर्म भी स्वतःसिद्ध हैं । 
बहुव्यापकमैवैतत _ सामान्य, सहशत्वतः 


अनेक: व 


तर 
५, २५ 
डे | 


और उनके अन्दर बतायो गया है सामान्य बहुव्यापक है स्तुओंमें र 
सामान्य शब्द हीं व्यूत्पत्तिका यह अर्थ बतला देता हैं । अनेक बस्तुओंमें जो "समान झूपसे रहें 
उस धर्मकों सामान्य धर्म _ कंहते हैं । तो सामान्य बहुव्यापक होता हैं, किन्तु विशेष आल्प व्या- 


पक होता हैं । विशेष वह: वस्तुओंमें नही रहता क्रस्तु खास:खास वस्तुओंमें रहता है, 


सब वस्तुओंमें कोई भी पंदाथ ऐसा नहीं विश्येष न पाया जाय, . मगर जिन वस्तुआझ 
जी विशेष पी जाता हैं रे उनमें ही हैं अन्य वस्तुओंमें नहीं है । इस तरह विशेष अल्प 
व्यापक होती हैं | पपकका अर्थ है जो बंहुत जगह रहे, जो कम जगह रहे सो व्याप्य । पं 


जो 500 आओ सभी चातुर्वे रुदी हैं चाँदी, सोना ताँवा, पीतल झार्दिय, तो उन सब वस्ठुह! 
में घातुपना संवर्मे समानरूपसे रहें है । जैसे अनेक गौवें खड़ी हैं: के रंग भी नाना 
पद रत है; शि ह० सबमें गौरूपी परिणर्सन एक समाज हैं इसी कारण तो सशीको गौ कह 


पञ्चाध्यायी प्रवचन नवम भाग ३ 


हैं | भ्रब॑ विशेषरूपसे देखा जाय तो जो काली गौ है उसका परिणमन उसमें है, जो पीली 
गाय है उसका परिणमन उंससें है, यों सभी गायोंका परिणमन जुदा-जुदा हैं। तो यों जुदा- 
जुदा है परिशमन, अस्तित्व भी जुदा-जुदा है, फिर भी उन सबसमें जो गोत्व सामान्य पाया 
“ जाता है वह सामान्य धर्म है। अ्रथवा एक ही वस्तुमें जब अनेक वस्तुश्“ोंका उपचार किया 
जाता है--जैसे दीवमें ज्ञान, दर्शन, चारित्र आनंद आदिक अनेक गुरा हैं तो उन गुणोंका 
रहना एक सामान्यस्वरूप है श्रर्थात्‌ एक ही साथ वे सब गुण रह रहे हैं, तो तिर्यंक्रूपसे 
सामान्य घर्म पाया जाय, एक ही कालमें जो सामान्य धर्म पाया जाग्न अ्नेकमें वह तिर्यक्‌ 
सामान्य कहलाता है । ऊद्धंता सामान्य होता है कालकी अपेक्षासे । पूर्वे कालमें जो परिणमन 
था वह अगले' क्षण मिट गया । अगले-अगले क्षणोंमें नवीन-नवीन परिणमन होता रहता-है । 
उन सब परिणमनोंमें जो एक सामान्य धर्म रहता है वह ऊद्धंता सामान्य कहलाता है । जैसे 
एक जीव नारक, तियंज्च, मनुष्य, देव आदिक सब पर्यायोमें उत्पन्न हुआ तो सभी पर्यायोंमें 
जो एक जीव है वह ऊ्ंँता सामान्य हुआ । तो यों सामान्य दो प्रकारका हुआ, इसी तरह 
विशेष भी -दो प्रकारका है--एक तिर्यक्‌ विशेष, दूसंरा ऊर्ता विशेष । तिरयंक्‌ विशेष नाम है 
एक ही सम्यमें जो नाना परिणाम होते हैं वे तियंक्‌ विशेष हैं। जैसे--आ्रात्मामें ज्ञानका 
परिणमन, दर्शनका परिणमन,. आनंदका, परिणमन, अनंत गुणोंका परिणमन एक साथ हो 
रहा है तो वह सब तियंक्‌ विशेष कहलाया । और ऊदु/ंताकी दृषश्टिसि देखनेपर कि जीवकी 
नारक तिर्य॑ञ्च मनुष्य देव आदिक श्रनेक पर्यायें हुई हैं, उन सब पर्यायोंमें एक-जीव है तो वे 
पर्यायें जैसे एक समयमें तो नहीं हैं, भिन्न-भिन्न समयोंमें हुए तो भिन्न-भिन्न समयोंमें होने 
वाली पर्यायोंको ऊद्ता विशेष कहते हैं । 
जीवाजीवविशेषोस्ति द्रव्याणां शब्दतोथंतः |. 
चेतनालक्षणों जीवः स्यादजीवोप्यचेतनः ॥।३॥ . 
द्रव्योंके मूल भेद और उनका लक्षण--द्वव्य सामान्य कहनेसे जितने भी सत्‌ 

सबका ग्रहण हो जाता है । अव उन समस्त सत्‌ पदार्थो्में असाधारण धर्म पाया ही जाता है । 
असाधारण धर्म हुए बिना सत्त्व नहीं रह सकता । जैसे कि साधारण धर्म रहे बिना सत्त्व 
नहीं रहता, वो पदार्थमें साधारण और असाधारण दोनों प्रकारके धर्म पाये जते हैं । तो 
अब सर्वप्रथम असाधारण धर्म बताकर द्रव्योंमें दो विभाग कर' रहे हैं | द्वव्य मूलमें दो प्रकार 
का है--जीवद्रव्य और अजीवद्रव्य । शब्द भी दो हैं और अर्थ भी दो हैं । जिसमें चैतन्य पाया 
जाय उसे जीव कहते हैं, जिसमें चैतन्य न पाया जाय उसे झ्रजीव कहते हैं । तो चैतन्य असा- 
धारण 'धर्म' हुआ और ' इस अ्साधारुण घमंसे एक ऐसी विशेषत्ञा समभझमें आयी जो अन्य 
द्रव्योंसे पृथक्‌ कर देती है । और केवल एक चैतन्य लक्षरा वालें जीवको प्रस्द्धि कर देती है । 


है: ५ अर 
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जितने भी शब्द होते हैं उत्तका वाच्य अवश्य होता है | ऐसे जितने शब्द हों उतनी ही. तरह 
से परखा जाते हैं, याने पदार्थ भी होते हैं। जब जीव और अजीव ये दो शब्द हैं तो जीव- 
द्रव्य अजीवद्रब्य समका जाय ऐसा उनका वाच्यरूप अर्थ भी है। तो असाधारण धर्म चेतन 
है, यह बताकर यहाँ द्रव्यके दो विभाग कर दिये। कुछ द्रव्य जीव हैं, कुछ द्रव्य 
अजीव हैं । 
नासिद्ध॑ सिद्धहृश्टान्ताच्चेतनाचेतनद्वयम। 
जीवद्वपुर्घटादिभ्यो विशिष्टं कथमन्यथा ॥।४॥ 

चेतन और श्रचेतन दो द्रव्यविशेषोंकी सिद्धि--जीव और अजीव हैं इस बातकी सिद्धि 
दृष्टान्ससे भी हो जाती है, अनुभवसे भी हो जाती है । ये जीव अजीव दो पदार्थ नहीं होते, 
उनको एक ही मान लिया जाता होता तो जीवित शरीरमें, घट, पट आदिक जड़ पदार्थो्मे 
जो प्रत्यक्ष अन्तर दिखता है वह न॒ दिखना चाहिए। सब जान रहे हैं कि जीवित शरीर 
जीव विशिष्ट है और मृतक शरीर जीवरहित है । आत्मा श्रनंत्त शक्त्यात्मक -अमूर्त॑ वस्तु है, 
उसका कोई प्रत्यक्ष तो कर नहीं सकता, परन्तु अनादिकालसे कर्मोका सम्बंध होनेसे यह 
संसारी बना है, तो इस स्थितिमें आत्मा और शरीरमें भेद अनुमान प्रमाणसे अथवा स्वाचु- 
भवसे जान लिया जाता है। संसारी आत्मा जिस शरीरको ग्रहण करता है उसी प्रमाणमें 
फैला रहता है । तो जिस शरीरमें आत्मा है वही जीवित शरीर कहलाता है । तो जो जीवित 
शरीरकी क्रिया है वह ही आत्माकी सिद्धि करा देता है, और यहाँ भी यह देखा जा रहा है 
कि घट पट आदिक जड़ पदार्थ जुदे हैं और यह शरीर विशिष्ट जुदा पदार्थ है। 

... अस्ति जीवः सुखादीनां संवेदनसमक्षतः |. -, 
यो नैवं स न, जीवोस्ति सुप्रसिद्धों यथा घटः ॥५॥ 

सुखादिसंबेदनप्रत्यक्ष हेतुसे जीवद्रव्यकी सिद्धि--जीव नामक स्वतंत्र पदार्थ है, इसकी 
सिद्धिके लिए इस श्लोकमें अनुमान प्रमाण दिया गया है। इस अनुमान प्रमाणमें बताया है 
कि जीव है क्योंकि सुख आदिकका सुसम्वेदन ज्ञान होता है। जो सुख आ्रादिकका अनुभव 
नहीं करता वह जीव भी नहीं है । यहाँ इस अनुमानकों व्यतिरेक व्याप्तिसे घटाया गया है। 
जीव हैं, क्योंकि सुख आदिका सम्वेदन होता है। श्रब जिसमें सुख आदिकका सम्वेदन होता 
है वे .सब जीव है ऐसी व्याप्ति किसी विरोधीको बतानेसे काम सिद्ध न होगा, क्योंकि विवादा- 
पन्न तो यह है कि जीव है, तब व्यतिरेक व्याप्तिसे बता रहे हैं कि जहाँ सुखादिकका सम्वेदन 
नहीं होता वह जीव नहीं है | जैसे घड़ा चौकी आदिक पदार्थ पदार्थ यहाँ सुखादिकका अनु- 
भव नहीं हैं तो वह जीव -भी नहीं है । जैसे कि मैं सुखी हूं, ढुःखी हूं, इस तरह श्रात्मोमें जो _ 
मानसिक सुसम्वेदन ज्ञान होता है वह अनुभव ही यह सिद्ध करता है कि जहाँ यह अनुभव 


ना 
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हो रहा है वह जड़ पदार्थसे विलक्षण पदार्थ है। घड़ा, चौकी आदिक जड़ पदार्थमें सुख 
दुःखका अनुभव नहीं है, इस कारण वे जीव नहीं हैं । तो इस अतुमानमें व्यतिरेक व्याप्ति 
द्वारा यह सिद्ध किया गया कि जो सुखादिकका अनुभव कंरता है वह जीव है, यों जीवादिक 
पदार्थोकी सिद्धि इस श्लोकमें की गईं है । 
इति हेतुसनाथेन प्रत्यक्षेणावधारितः । 
साध्यो जीवस्स्वसिद्धथमजीवश्च ततोन्यथा ॥९॥। 
जीवसिद्धिमें समर्थ साधनकी अन्यथानुपपत्तिसे निर्दोष्ताकी प्रसिद्धि-- जीव है स्व- 
सम्वेदन प्रत्यक्ष होनेसे” यह अनुमान प्रयोग उक्त श्लोकमें बताया गया है, उसके अनुसार इंस 
अनुमानसे जीव तत्त्वकी सिद्धि होतो है। इस अनुमानमें हेतु तो बताया गया है स्वसम्वेदन 
प्रत्यक्ष और साध्य यह बताया गया है कि जीव है । तो जहाँ हेतु पाया जाय और साध्य 
पाया जाय वह तो है अन्‍न्वयव्याप्ति, जहाँ साध्य न पाया जाय तो साधन भी न पाया जाय 
यह है व्यतिरेकव्याप्ति । व्यततरेकव्याप्ति भ्रत्वयव्याप्तिसे भी पुष्ट है। यहाँ व्यतिरेकव्याप्ति 
द्वारा जीवके अस्तित्वकी सिद्धि की गई है । 
मूर्तामृत॑विशेषश्च द्रव्याण्यां स्यान्निसर्यत: । 
मूर्त स्थादिन्द्रियग्राह्म तदग्राह्ममूतिमत्‌ ॥७॥ ' 
ह्ितीय पद्धतिसे द्रब्यके मुल विशेषोंका कथन और स्वरूप---छहों द्रव्योंका पहिले 
सामान्य रूपसे विशेष विवरण किया गया था । अरब उन छहों द्रव्योंमें पहिले दो, विभाग किए 
गए थे---एक जीव; दूसरा अजीव । वह तो असाधारण चैतन्य 'लक्षण॒के माध्यमसे किया गया 
था । अब यहाँ दो भेद बताये जा रहे हैं मूर्ते और,अ्रमृर्तकी दृष्टिसे । छहों द्रव्योंमें कुछ द्रव्य 
तो मूर्त होते हैं और कुछ अमृत होते हैं । तो पदार्थमें जो यह स्वभाव या मूर्ते अमुर्तपनेका 
भेद है वह स्वतः ही है । किसी निमित्तसे किया हुआ नहीं है । मूर्त किसे कहते हैं---जिसमें 
रूप, रस, गंध, स्पर्श हो, मूर्त पदार्थ इन्द्रियसे जाना जाता है । जो इन्द्रियग्राह्म हो वह मूर्ते 
है । कितने ही मूर्त पदार्थ ऐसे सूक्ष्म हैं जो इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म नहीं है लेकिन वे कभी स्कंध 
अवस्थासें इन्द्रियग्राह्म हो सकते हैं। बड़ा सकंघ होनेपर इन्द्रियसे भी जाना जा सकता है। 
तो इन्द्रियग्राह्मय होना और रूप, रस, गंध, स्पर्णवान होना इन दोनोंका श्रविनाभाव है । जो 
पदार्थ इन्द्रियढ्वारा ग्राह्म हो सकता है वही पदार्थ मृर्ते होता है, रूप, रस, गंध, स्पर्श वाला 
होता है, क्योंकि इन्द्रियके विषय ही ये हैं--छूप, रस, गंध, स्पर्श । जैसे चक्षुका विषय रूप है, 
रसनाका विषय रस है, प्राशका विषय गंध है, स्पर्शनका विषय स्पर्श है, करॉन्द्रियका विषय 
शब्द होता है, तो वह शब्द भी रूप, रस, गंध, स्पर्शात्मक है। तब विपय विपीयके नातेसे 
अर्थात्‌ इन्द्रिय हैं विषीय और रूपादिक हैं विषय । यों विषय विषीयकी अपेक्षासे मूर्त पदार्थ 
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का लक्षण यह भी ठीक हो जाता है कि जो मूर्त॑ग्राह्म हो सो मूत पदार्थ है। 
यद्यपि कई मभूर्त पदार्थ इतने सूक्ष्म होते हैं कि इन इन्द्रियों द्वारा ग्रहणमें नहीं 
आते | जैसे एक परमाणु, लेकिन वह परमाणु कभी मिलकर ऐसा स्कंध वन जाता है कि 
वह इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म होने लगता है, इस कारण मूर्तका लक्षण इन्द्रियग्राह्म होना युक्तिसंगत 
ही कहा गया है। और मूर्तका लक्षण रूप, रस, गंध, स्पर्शमय होता यह तो स्पष्ट ही है। 
तो से द्वव्योंमें इस हृष्टिसे दो-विभाग हो जाते हैं--मू्त और श्रमृत | तो पदार्थोके दो तरह 
के विभाग किए गए, पहिले तो जीव॑ और श्रजीव, अब किए गए हैं मूर्त और श्रमृर्त । जानना 
तो हर एक ढंगसे चाहिए । मूर्त अमूर्तसे भी जानें, जीव श्रजीवसे भी जाने, पर इन दो 
विभागोंमें भेदविज्ञानके लिए प्रमुंखता प्रथम विभागवी है । जीव और अजीव मुझ जीवको 
ज्ञानमें लेना है "और अजीवसे हटना है, यह प्रयोजन जीव अजीव विभागके परिचयसे सिद्ध 
होता है । मूर्त श्रमू्तमें यदि यह कहा गया कि मुझे ,अमृर्त ग्रहरा करना है, सूर्तको छोड़ना है, 
तो इसका अर्थ यह हुआ कि श्रमृ्त तो ५ प्रकारके पदार्थ हैं--जीव, धर्म, श्रधर्म, आकाश 
और काल । तो क्‍या इस अमूर्तको ग्रहण करना है ? भेदविज्ञानके उपायकी दृष्टिसे जीव 
गजीवका विभाग बहुत संगत हो जाता है तभी द्रव्यराग्रहकी प्रथम गाथामें जब ॒प्रभुकोी नम- 
स्कार करनेका प्रयास किया तो यही .कहा, कि जीव श्रजीवं दव्वं | जिसने जीव और अजीव 
द्रव्यको साक्षात्‌ देखा है उस भगंवात्रकों मैं, नमस्कार करता हूं । तो जीवमजीवंकी तरह 
मुत्तममुत्तं भी कह सकते थे, छंद भी नहीं बिगड़ता था लेकिन मृत्तममुत्तं न कहकर जीवम- 
जीवं दव्व॑ कहा. गया, तो इससे यहं भी ध्वनित होता कि मोक्षमार्गमें प्रयोजनभ्ूत द्रव्योंका 
विभाग यही उत्तम है । यहाँ मूर्त 'अमर्तकी बात “चल रही है । जो इन्द्रियग्राह्म हो उसे मूर्ते 
कहते हैं । और जो रूप, रस, गंध, स्पर्शात्मक हो वह मूर्तिक है । 
न पुनर्वास्तवं मूर्तममूर्त स्थादवास्तवम्‌ । 
हु सर्वशुन्यादिदोषाणां सन्निपातात्तथा सति ॥5॥। 
मूर्तद्रव्यकी तरह श्रेसूर्तद्रव्यकी भी वास्तविकता--यहाँ किसीको यह झ्राशंका न रखनी 
चाहिए कि मूर्त पदार्थ तो हैं और अ्रमृत्त पदार्थ कुछ नहीं है, क्योंकि अ्रमृर्तं दिखनिका नहीं 
इन्द्रियके गोचर नहीं, तो उसको कैसे मांन लिया जाय कि कोई अमूर्त पदार्थ है ? ऐसी 
आशंका यों न॒ करनी चाहिए कि ऐसा माननेपर कि मूर्त पदार्थ ही तो वास्तविक है और 
अमते पदार्थ वास्तविक नहीं है, इस मान्यतामें सर्व शुन्यताका दोप भा जायगा । जो लोग 
इन्द्रियद्वारा ग्रहीत पदार्थकों ही तो सत्‌ मानते हैं कि इसका अ्रस्तित्व है और जो इन्द्रियग्रहीत 
नहीं हो पाते, ऐसे पदार्थोका अस्तित्व नही मानते उनका ऐसा पक्ष सही नहीं है । जो पदार्थ 
प्रत्यक्ष नहीं हैं, परोक्ष हैं उन पदार्थोंकी भी माने बिना ,पदार्थोकी व्यवस्था नहीं बन सकेती । 





मय पथम तो यह ही देखिये कि. जो ज्ञान अथवा क्ल्पनासे व्यवस्था बनाते हैं -वह द्रव्य: परोक्ष रा 
ग प्रत्यक्ष, अमत है या मृत? - शंकाकार-:तो यह कहंता: -कि-जो-परीक्ष: हों, जो. भ्रमूर्त हो ५ 
ह कुछ पदार्थ नहीं, और आत्मा:इसःसंमक प्रत्यल रहीं और मूते भी नहीं है. तो इस: ही 
| कहे ही कौन: (४ तो-परोक्ष पंदार्थकि-.. 
था: होः ही “और “भी -:देखिये---मोक्ष:पंदो्थ हैं . 
पह,बात रा प्रनुमानसे भी सिद्ध: होंती :है।: भर झागस प्रमाणसे अभी सिर्ध होती. हैं:। अनुमान: - 
प्रमाण वहीं युक्त: माना: जाता हैं.जहाँ अविनाभाव हेंतु पाया. ज़ांय । सो जीवंकी सिद्धिमें:पहिला हे 
दैतु दिया ही (गया: है वहाँ -जीवकी - सिद्धि होती है-और. स्वोनुभवसे अखण्डकी दृष्टिसे::बिता: - 
बाधाके  जीवतत्वकी सिद्धि: होती है तथा: शास्त्रोमें:श्रमूर्ते -तत्त्वकी सिद्धि. की-गई है।इस 
काररा यह-शंका न: रखनी चाहिए; कि वास्तविक तो ससूर्त ही: है; अमू्ते तो अवास्तविंक-है।। दा ४ 
ग्रमत भी पदार्थ.है और मत भी: पदाश्: है. मा । 
| 5 . : स्पर्शों रसश्च गन्धश्च :वरा5मी:मर्तिसंज्ञकाः । 
५ 5 तद्योगान्मूतिमेदृद्वव्यं: तदग्रोगादम्‌तिंमत्‌ ॥|६।॥ की 
..../ सतिमान द्रब्यको स्वरूप---रूप,- रस, गंध,:वर्णाकात्तांममूति और-जहाँ मूति पायी. 
जाय उसको मतंद्रव्य कहते हैं:। और: जहाँ मरति:न- पायी जाय; रूप; रस; गंघमयी:मूर्ति, न... 
पायी जाय: तो. वह. अमृर्तेद्रव्य कहलाता है:। पुदूगलमें: रूप; रस; गंध; वर्णारूप-मृति: प्रायी:,- 
जाती है;इसलिए. वे म॒र्तं कहलाते-हैं:।: बांकी द्वव्योंमें: यह मरति नहीं हैं।:रूप,ः रंस; गंध, स्पश ; 






























तासंभवं भवदेतत प्रत्येक्षानुभवाद्यथा 

'सन्चिकर्षोस्तिःवर्णाद्यिरित्द्रि याणां. न॑ चेतरः ॥॥१०9 उप गा 
हे सूरत पदार्थकी ही: इन्द्रियप्रत्यक्षणीचरत्वकीः संरुवता--इंस-गाथामेंयह--बतला .रहेः हैं. - 
“कि पत्यक्ष/अचुभवसे जैसे यह जाता जांता हैं. कि मूत्र पदार्थोमें ही इन्द्रियका संन्निक्र्ष है, सो 
उससे यह-“बात प्रमारित हैं कि: रूप; /रस; गंध, वर्ण॑सयीःमुर्तिके सांश-इंच्द्रियमें  सब्चिकर्ष - 
'होता.-है ॥: दूसरे पदार्थोके साथ -इन्द्रि यक़ा; सन्निकर्ष नहीं होता ॥ अन्य-भ्रन्य पदार्थ तो प्रत्यक्ष: 
“से सिद्ध हैं; और अनुभवसे सिद्ध हैं:।:यों: मृत: पदार्थ अम्तग्राह्म  होता- है, यह बताया या: | 
'पर:इच्द्रियग्राह्म-हो गए। इंस कारण यूं पदार्थ ::ही- वास्तविक सत्‌ है यह पक्ष-नहीं लिया.जा.. 
:सकता-। अमृत पदार्थ भी स्वानुभवसे,:: युक्तिके सिद्ध होता है, जैसे आकाशके सम्बंधसें लोगों 
“की धारणा: स्पष्ट हैं-कि-यह है आकाश । और आत्माके ब्रिषयमें अपने ही अनुभवसे यह बात. 
“ स्पृह- + यह है: ब्रात्मा-: तो-अमूर्तः पदार्थ भी अनुभवसे और युक्तिसे सिद्ध हो ही: 























क् पञ्चाध्यायी प्रवचन नवम भाग 
जाता है । ु ह 
' नन्वमूर्तार्थसद्भावे कि प्रमाण वदाद्यः नः । ' 

यह्विनापीन्द्रियार्थाएं सन्तिकर्षात्‌ खपुष्पवत्‌ ॥११॥ 

अमुर्त पदार्थके सत्तवसें प्रसाणकी जिज्ञासा--यहाँ « शंकाकार रहता है कि अमतते भी 
कोई पदार्थ हुआ करता है । प्रमाण क्‍या है? कारण यह है कि अरब तक जितने पदार्थ 
समझे गए हैं वे सब ये सामने हैं और जिनका इन्द्रियके साथ सम्बंध होता है वे ही पदार्थ हैं 
ऐसी इच्छा होती है । अमूर्ते पदार्थका इन्द्रियके साथ सम्बंध ही नहीं.हो सकता । तब आत्मा 
का होना तो ऐसा है कि जैसे कोई कल्पना करे कि आकाशका फूल होता है । है नहीं “कुछ 
आकाशका फूल, मगर मान लिया, इसी तरह है कुछ नहीं आत्मा मगर मान लिया । तो जब 
इंन्द्रिके साथ आत्माका सम्बंध नहीं होता तो आत्मा कोई चीज नहीं है । जिन पदार्थोके 
_ साथ इन्द्रियका सम्बंध हो सकता है और इसी कारण वह ज्ञात होता है बस पदार्थ तो वह 

ही है, उतना ही है । अभ्रब इस शंकाका. समाधान देते हैं । 
' नैव॑ यतः सुखादीनां संवेदनसमक्षतः । 
“ नासिद्धं वास्तवं तत्र कित्वसिद्धं रसादिमत्‌ ॥१२॥ 

प्रमुतं आत्मपदार्थकी प्रसिद्धि द्वारा अमृर्ते पदार्थोकी सत्ताकी सिद्धि--शंकाकारका 
- यह कहना कि अमृत पदार्थका सख्भाव माननेंमें कोई प्रमाण ही नहीं .है, यह कथन संगत नहीं 
है, क्योंकि अमूर्त श्रात्मा स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष द्वारा भली प्रकार सिद्ध है। आत्मामें सुख दुःख 
आदिकका सम्वेदन होता है । उस सम्वेदन होनेके कारंण ,आत्माकी स्पष्ट सिद्धि सुख दुःख 
आदिकका प्रत्यक्ष करने वाला आ्रात्मा असिद्ध नहीं है। दुःखका अनुभव होता, सुखका अनुभव 
होता, जानकारी होती, ये सब बातें जहाँ हो रही हैं वहीं तो आत्मा है | तो शआ्रात्मा अ्रसिद्ध 
नहीं है, किन्तु वास्तविक है । हां श्रात्मा रसादिमान माना जाय तो यह असिद्ध है। आत्मा 
में रूप, रस, गंध, स्पर्शका होना असिद्ध है, पर आत्मा असिद्ध नहीं है'। अमृत ज्ञान तो मलिन 
ज्ञान है" अतएवं वह तो परोक्षज्ञान है। और इन्द्रियज्ञानका विषय 'भी बहुत अल्प है और 
स्थूल है, केवल इन मोटे स्कंघोंकों ही इन्द्रियज्ञान जान सकता है। सूक्ष्म पदार्थोका विशद 
बोध यहीं इन्द्रियप्रत्यक्षसे ही होता है इसलिए जिसका इन्द्रियज्ञान होता है वह ही पदार्थ 
ढीक है, बाकी कोई पदार्थ ऐसा मानना संगत नहीं है, आत्मा है और बिना इन मूतते पदार्थों 
के ज्ञानकी अपेक्षा निज आत्माका ज्ञान और भी स्पष्ट हो रहा है | क्योंकि सुख दुःख आदिक 
यहाँ सम्बेदन होता है उससे यह भली प्रकार ठीक समझा जा रहा है। अतेएव आत्मा 
वास्तविक है, आकाश पुष्पवत्‌ असत्‌ नहीं है और आत्माके बारेमें परलोककी बात भी जो 
यह प्रसिद्ध है अथवा जातिस्मरण और भूतादिक योनियोंका होना भ्रथवा कोई विडस्बना 


: पञ्चाध्यायी प्रवचन नवंम भाग 

बनना इन बातोंसे यह भी सिंद्ध है.कि परलोक:है:तो आत्मा है, यही तो अन्य लोकमें गया । 
तभी प्रलोंक- बना.तो वर्तमांनके सुख दुःख आदिकमें  प्रत्यक्षंसे भी आत्माकी सिद्धि:है और 
इसका परलोक होता है उससे भी आत्माकी सिद्धि: है । ः 
। : १ तद्रसज्ञानं स्वयं तन्न रसादिमत्‌-। 
हा .. ... .. . ज्ञान सुखं दुःखं यथा स्यॉन्न तथा रसंः-॥१३॥।... 
8 > आत्माकी रसादिमत्त्वलक्षणमृतिसे भिन्‍तताकी सिद्धि--रूप, रस, गंध, स्पर्श ओत्मा- 
में नहीं हैं, इससे आत्मा जुदा है ऐसा-उक्त गाथामें...बताया -है, उसीका ही स्पष्टीकरण: यहाँ 
० कर. रहे हैं. कि आत्मामें..जों-रसका ज्ञान होता. है. वह-तो ज्ञात्त है, -रस. नहीं है.।रसका-ज्ञान 
“हो जानेसे कहीं ज्ञान: रसवाला नहीं-हो जाता, क्योंकि रस तो पुदूगलका गुणा है । वह जीवसमें 
* कैसे आ “सकता है ? जीवमें रूप,: रस, गंध, स्पर्श नहीं है; इसके विरुद्ध. कोई इस - तरहकी 
5 जिज्ञासों.कर संकृता हैं कि. फिर रूपका ज्ञान होना, रसका. ज्ञान :होन यह कंसे बने जायगा-? 














- आंबिक हैं अथवा |! ग्राते हैं सो ये सेब कल्पनायें करना मिथ्या है-। आत्मा: तो स्व और परेड 
: पदोर्थका. जाननहार है औरं केवल: जाननहार स्वरूपसे कोई - भी. बाह्य पदार्थ आत्मामें आ 
ह नहीं जाता है. तो-पुद्गलके रूप, रस आदिंका: जो ज्ञान हो. रहा है सो आत्मा... ज्ञानस्वभांव 
“के कारण जान रहा है उन्हें. । इसका ज्ञान होनेसे ज्ञान कहीं. रस वाला-नहीं हो जाता । रसे 
“तो पुदुंगलका गुर है, उसका-तो पुद्गलके सांथे-तादात्म्य है, पुदुंगलमें ही रहता है, उस-जीव 
- में श्रानहीं-सकेता,- यदि रूप रसे आदिक भी आत्मामें-आ जायें. अथवा पाये जायें तो : जैसे 
“ज्ञात सुख... दुःख -आदिकका-अनुभंव होनेसे. ज्ञानी पुरुष सुखी दुःखी. बन जाता हैः उसी प्रकार 
“रसका.. अनुभव होनेसे. यह: आत्मा . रस- वाला फिर बन जाय . रूपके-ज्ञांन किया तो यदि. 
>आत्म मेंरूप मानता जाये तो रूपका ज्ञान करनेसे - आत्मा फिर रूपी: हो जाय, काला, पीला: 
नीला बन जाय, किल्तु ऐसे हो तो नहीं-संकता-। इस- कारण आत्मामें रूप, रस आदिक नहीं. 
5 हैं.। केवल उनका. ज्ञाता है; ज्ञानमात्र. होनेसे कहीं ज्ञेयरूप आत्मा नहीं:बन जाया करंता है । | 
“तो यों:आात्मामें रूप, रस आदिक नहीं-हैं किन्तु सुंख, दुःख, ज्ञान आादिक- जो आत्मामें . परि- - 
मं णमन हो सकते हैं. वे-ही-आत्मांके कहे -जाते हैं । न । 










क्‍ :.. » चेतनत्वात्‌ सुख दुःख॑ ज्ञानादन्यत्रः न क्वचित्‌ ॥ १४॥ जा 
ज्ञानसे अनर्थान्तरभुंत -सुख दुःखादिकी सिद्धि--आात्मामें जो. सुख दुःख आरदिक भाव॑- 
ही णोते- हैं वे ज्ञानसे अभिन्‍न हैं, अर्थात्‌ ज्ञानसे अ्र्थास्तर नहीं है । इसका: कार य है कि सुख ० 
हे दुःखका अनुभव भी तो चेंतनता होनेसें हो रहा है-। चैतन्यभावमें हो तो सुख दुंःखका अर नुभवे 
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है। अचेतनमें तो सुख दुःख नहीं होते, और सुख दुःख भी क्‍या चीज हैं ? एक प्रकारकी 
चेतना विधि ही तो है। किस तरहका चेतन करना कि सुख हो और किस तरहका चेतन 
करना कि दुःख हो, वहाँ यह चेतना विधि मिली हुई है । ज्ञानके सिवाय श्रन्य किसी भी 
जगह सुख दुःख झादिकका अनुभव नहीं हो सकता । इस कारण आत्मामें जो सुख दुःख 
आंदिक भाव होते हैं वे ज्ञानसे भिन्‍न नहीं है, किन्तु ज्ञानस्वरूप ही हैं, भर भेद दृष्टिसे यह 
जंचा कि ज्ञान उसे कहते हैं जिसकी जानकारी हो । सुख उसे बहते है जहाँ इन्द्रियको सुहा- 
वना लगने जैसी कल्पना हो । दुःख उसे कहते हैं जहाँ इन्द्रियोंको बुरा महसूस करने जैसा 
ख्याल हो । ,/तो आखिर थे सब ज्ञानविधियाँ ही तो हैं, श्रतः ज्ञानको छोड़कर अ्रन्यत्र कहीं 
पुख दुःखादिकका अनुभव नहीं होता है । तो थे सुख दुःखादिक आत्मामें नहीं भी हैं पर रूप, 
“रस आदिक शआात्मामें नहीं हैं । 
न॒पुनः स्वैरसञ्चारि सुख दुःखं चिदात्मनि । 
अचिदात्मन्यपि व्याप्तं वर्णादों तदसम्भवात्‌ ॥१५॥ 

सुख दुःखादिका अ्चेतनसें श्रभाव--ऐसा नहीं है कि सुख दुःख भाव जीव और 
अजीव दोनोंमें ही स्वच्छुन्दतया रहें श्रर्थात्‌ जैसे सुख दुःख जीवमें रह रहे वैसे ही सुख दुःख 
ग्रचेतन पुदुगल आदिकमें रह जायें तो यह बात सम्भव नहीं हो सकती, क्योंकि सुख दुःखा- 
दिक भाव तो जीवके ही हैं । वर्णादिकरें सुखदुःखादिकका होना असम्भव ही है । प्रत्येक द्रव्य 
में अपने-अपने ही असाधारण गुण हुआ करते हैं, जिसमें वह पदार्थ स्वतंत्र रहता है, तो आात्मा 
का जो विशेष गुरा है वह शआत्मामें ही रहेगा । पुद्गलमें जो विशेष गुण है वह पुदूगलमें ही 

रहेगा । पुदुगलके विशेष गुण है रूप, रस, गंध, स्पर्ण आदिक, तो ये कहीं जीवमें न पहुंच 

जायेगे । जीवके विशेष गुण हैं चैतन्य सुख दुःख ज्ञान. आदिक, वे जीवमें ही पाये जा सकते हैं 

अजीवमें चही । यहाँ इतनी बात विशेष जानना कि सुख दुःखादिक जीवके शाश्वत्‌ भाव नहीं 

है, किन्तु आनंद नामकी शक्तिका विकृत परिणमन है । आनंद गुणा तो आत्मामें शाश्वत्‌ है 

क्रिन्तु सुखदु:खादिक आनंद गुणकी विकार परिणति हैं। वे सदा नहीं रहते, लेकिन फिर 

भी जिस कालमें रहती है सुखदुःखादिवः परिणति उस कालमें वह जीवसे तन्मय है, और 

सुखदुःखादिक जीवसें ही होते हैं। तो यों सुखदुःखादिक जीव द्रव्यके भ्रसाधारण भाव 

वैज्ञाविक, भाव भर जिस किसी भी समय आनंद गुरा शुद्ध दशामें प्रकट होता हो उस समय 

वह स्वाभाविक भाव है। तो ये जीवद्रव्यकों छोड़कर अन्य पुद्गल आदिकसें नहीं पाये जाते 

हैं, इस कारण ये रस आदिक आत्मामें नहीं हैं, क्योंकि ये पुदंगलके गुरा हैं । आत्मा तो 

ज्ञानस्वरूप है और उसमें ज्ञान और आनंदशक्ति शाश्वत्‌ है और उस ही का परिणमच ग्रात्मा 

में होता रहता हैं। अतः आत्मा अऋशुद्ध नही है, विम्तु आ्मामें सुसम्वेदन प्रत्यक्ष होता है 
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उससे आत्माकी वास्तविकता प्रसिद्ध हो जाती है । 

ततः सिद्ध चिदात्मादि स्मादमूर्ते यदथवत्‌ । 

प्रसाधितसुखादीनामन्यथा5नुपपत्तितः ॥१६॥। 

चेतनात्माके असुर्तत्वका निर्शय--उक्त विवेचनसे यह बात सिद्ध हो .जाती है कि 

ग्रात्मा आदिक अमू्त पदार्थ भी वास्तविक है, इसको न माननेसे स्वानुभव या सुख दुःखादिक 
की प्राप्ति नहीं हो सकती । यदि अमूते झ्रात्मा नहीं है तो सुख दुःख आदिक किसमें उत्पन्त 
हों ? और होते हैं ही। सभीके अनुभवमें यह बात है कि सुख दुःख आदिकका अचुभवन 
होता ही है | यदि आत्मा न होता तो सुख दुःख आदिकका परिणमन सम्भव ही न था, और 
फिर यह सारा ही जगत शून्य हो जायगा, | आत्मा नहीं है तो जगतकी जानकारी ही क्‍या ? 
कौन करे जानकारी, और फिर जानकारी करनेका प्रयोजन ही क्या ? और फिर ये जो चौकी, 
पुस्तक, दरी, किवाड़ आदिक पदार्थ दिख रहे हैं ये सब हैं क्या चीज ? ये कभी एकेन्द्रिय 
जीव थे, और उस जीवके निकलनेके वाद फिर यह काय मात्र रह गया, उस हो कायसे ये 
सब चौकी, दरी, पुस्तक, किवाड़ आदि चीजें बनायी जा रही हैं। जैसे ये सब बनें बाँस, काठ 
आदिकसे तो बाँस काठ आदिक ये सब जंगलमें ही तो. ये, एकेन्द्रिय जीव वनस्पतिकाय थे 
अब उन्हें काट लिया और लोगोंने चौकी, कागज आादिक बनाया । तो ये उस जीवके ही तो 
काय हैं । जीव न होता तो काठ बाँस आदिक पर्याय तो न बनती | और जब वहु काय न 
बनता तो ये साधन भी कहाँसे बन जाते ? तो यह जगत जो दिख रहा है इससे भी यह 
सिद्ध है कि जीव नामक पदार्थ है जिसके कारण ही यह सब नजर आ रहा है ३. 

ननन्‍्वसिद्धं सुखादीनां मू्तिमत्वादमूतिमत्‌ । 

तद्यथा यद्गसज्ञानं तद्रसों रसवच्युतः ॥|१७॥ 

तन्मृतंत्वे कुतस्त्यं स्यादम्‌र्त काररगाद्विना 

ह यत्सावनाबिनाभूत॑ साध्यं न्‍्यायानतिक्रमात्‌ ॥१८॥ 

- -.. श्ात्माकों, ज्ञानकों सूर्त सिद्ध करनेका शंकाकारका प्रयास--अव यहाँ शंकाकार 
कहता है कि सुख दुःख आदिकको अमुर्त कहना असिद्ध है । सुख दुःखादिक तो मर्त हैं। पैसे 
रसका ज्ञान होता है तो वह ज्ञान रसस्वरूप ही तो है । वह ज्ञान रस वाला है ना, इसी 
तरह सुख दुःख आदिकका ज्ञान है तो वह ज्ञान सुख दुःख वाला है | तो जैसे रस वाला ज्ञान 
होनेसे रस मूर्तिक हैं ऐसे ही सुख ज्ञानवाला ज्ञान होनेसे सुख दुःख भी मृतिक ही हो सकता 
है। तो सुख दुःख आादिक तो सू्त हैं । उन घूर्त सुखदुःखादिकसे अमते आत्माकी सिद्धि कैसे 
की जा रही है अथवा यहाँ सुखदुःखादिक असूर्त कैसे सिद्ध किए जा रहे हैं ? रस वाला 
ज्ञान है तो ज्ञान अमते तो नही है। ऐसे ही दुःख वाला अनुभव है तो सुख दुःख भी 
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अ्मूर्त नहीं है। इस तरह सुखदुःखादिकमें मृतंपना सिद्ध हो जाता है। तब ऐसे ही कारण 
बिना ही युक्तिके सुख दुःख आ्रादिकका अ्रमृर्तपना कैसे सिद्ध किया जा रहा है श्रथवा कैसे 
श्रा जायगा ? सुख दुःख आदिकमें अमृर्तपता कहनेका कोई कारण ही नहीं है। आ्राखिर 
साध्यमें सिद्ध साधन किया जाता है तो किस साधनसे किया जाता है ? जो साध्यका अ्रवि- 
नाभावी हो ऐसे साधनसे साध्यकी सिद्धि की जाती है, याने साध्यके श्रभावमें जो कभी हो 
ही न सके ऐसी कोई चीज श्रगर दिखी तो उससे रिद्ध होता है कि यह साध्य अवश्य है । 
तो जब सुख दुःखादिक ही सिद्ध न हुए, अमूर्त सिद्ध न हुए तो असिद्ध साधनसे श्रमुर्त 
आत्माकी सिद्धि यहाँ कैसे कही जा रही है ? जिस पदार्थका ,ज्ञान होता है वह ज्ञानी उसी 
पदार्थरूप हो जाता है । तो जब ज्ञान रूप रस, गंध, स्पर्शको जान रहा हैं उस समयमें वह 
ज्ञान रूप, रस आदिकमय ही हो रहा है । वह रूप, रस, गंध, रपर्शस्वरूप ही ज्ञान है। तो 
यों ज्ञान भी मृत सिद्ध हो गया | तो सुखदुःखादिकके जब ज्ञान जान रहा है तो उस समय 
सुख दुःखादिक भी मूर्तं सिद्ध हो जाते हैं । तो सुख दुःखादिक जब मूर्त सिद्धे न हुए तो उन 
अमूर्त सुखदु:खादिकके प्रत्यक्ष होनेका कारण बताकर आत्माके सत्त्वकी सिद्धिका जो प्रयास 
किया जा रहा है वह प्रयास व्यर्थ है, न्यायविरुद्ध है। आत्मा कोई वस्तु नहीं है, केवल जो 
प्रत्यक्षते देख रहा है ऐसा मूर्त पदार्थ ही वास्तविक सत्‌ है । आत्मा वास्तविक संत्‌ नहीं है । 
तो जब झात्मा सत्‌ न रहा तब जीवकी सिद्धि करके जो द्रव्यके दो विभाग बनाये जा रहे हैं 
कि द्रव्य जीव और अजीव इन दो भागोंमें विभक्त है, वह अ्रसिद्ध है। केवल एक द्रव्य ही 
मानना चाहिये और जो सामने प्रतीत हो रहा है केवल वही माना जाना चाहिये । ऐसी 
घंकाकारने आ्राशंका की । 
नैव॑ यतो रसाद्र्थ ज्ञानं ततन्‍्न रसः स्वयम । 
अर्थाज्ज्ञानममूर्त स्यान्मूर्त मृत्तोपचारतः ॥१६॥ 

उक्त शंकाके समाधानमें ज्ञानकें अ्रमुतंत्वकी तथा उपचारसे मूर्तत्वकी सिद्धि--शंका- 
कारकी उक्त शंका संगत नही है, क्योंकि रस आदिक पदार्थोका जो ज्ञान होता है वह स्वयं 
रस नही बन जाता । ज्ञान ज्ञान ही रहता है और ज्ञान अमूर्त ही होता है | यदि मात्र पदार्थ 
को विपय करनेसे ज्ञानको मूर्त कह दिया जाय तो वह केवल उपचारसे ही समभना चाहिए 
वास्तवमें ज्ञान मृतें नही होता । जिस पदार्थका ज्ञान होता है वह ज्ञान यदि उस पदार्थरूप 
परिणम जाय तो इसमें तो बड़ी विडम्बना अ। जायगी । जिस समय कोई नारकीके स्वरूपक 
ज्ञान कर रहा है तो वह नारकी बन बैठेगा क्या, अथवा कोई पुरुष सिहका ज्ञान कर रहा है 
तो वह सिह बन जायगा क्या ? ऐसा होता ही नहीं है, इस कारणसे'जीव परपदार्थकों जानता 
है परन्तु वह ज्ञान उस परपदार्थरूप नही बन जाता । हम आप लोगोंका ज्ञान क्षायोपशमिक 


बढ 
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ज्ञान है फिर भी वास्तविक दृष्टिसे देखा जाय तो वह अमूते ही है, वर्योंकि वह आत्माका गुर 
है । ज्ञान मत पदार्थको विषय करता है, इस कारण मूर्ते बन जाय सा नहीं होता । ज्ञानमें 
कभी भी मर्तपना नहीं झ्राता । दरयोकि ह्वान यदि मूते बन जाय तौ वह ज्ञान ही न रह 
सकेगा । मूर्त होनेके कारण, वर्णादिक होनेके कारण वह तो पुदूगलकी तरह जड़ बन जायगा 
फिर उससे कभी सम्वेदन हों ही न सवेगगा, इसी बातकों अब अगली गाथामें स्पष्ट करते हैं । 
न॒पुनः सर्वंधा मूर्त ज्ञानं वर्णादिमगद्यतः । ह 
स्वसंवेद्याद्य भाव: र्यात्तज्जडत्वानुषद्भतः ॥२०॥ 
ज्ञानको सूर्त माननेपर श्रनिष्ट दोषापत्तियोंका विवरण--ज्ञानकों मू्ते पदार्थका विषय 
करनेसे उपचार मात्रसे मूर्त कहा जाय तो उसकी यथार्थ समझ भी साथमें रखना चाहिए । 
वह केवल विपयके उपचारकी बात है । वास्तवमें वह ज्ञानमान्र नहीं बन जाता । हाँ 'मूर्तको 
विषय कर रहा, वर्णादिको जान रहा, इसलिए उसमें वर्शादिकका उपचार कह दिया जाय तो 
. यह बात अलग है। जैसे कोई पुरुष डलियामें केला भरे हुए बेच रहा है, किसीको “ केलेकी 
जरूरत है तो वह कहता है ऐ केला ! यहाँ श्रावो । अब देखिये---उस व्यक्तिकों केला कहा 
गया है पर कही वह केला तो न बन जायगा। इसी प्रकार ज्ञानने यदि इन वर्शादिमान 
पदार्थोकों विषय किया है तो उपचारसे कह दिया जाय मूुर्त, पर वास्तवमें मूर्त नहीं है। 
यदि ज्ञान मूर्त हो जाय तो हो, पुदूगल मर्त है तो वह जड़ है, इसी प्रकार ज्ञान भी मूर्त हो 
गया तो वह भी जड़ बन जायगा । और जड़ तो सुसम्वेदन हुआ नहीं करता । जब यह ज्ञान 
जड़ हो गया तो अपने आपका ज्ञान न कर सकेगा और अन्‍य पदार्थोका भी ज्ञान न कर 
सकेगा । अतः ज्ञान वास्तवमें मर्त नहीं है किन्तु अरम््त ही है । 
तस्माहर्णादिशुन्यात्मा जीवाद्यर्थोस्त्यमृतिमान्‌ । 
स्वीकर्तव्यः प्रमाराद्दा स्वानुभूतेथगमात्‌ ॥२१॥ 
प्रसाण, स्वानुसृति व आगससे जीप पदार्थक्ते अपुर्तेत्दद्वी सिद्धिका निर्सय--उक्त 
शंकाके समाधानमें यह बात स्पष्ट हो गयी है कि जीवादिक पदार्थ दर्णादिक भावोंसे रहित 
हैं, श्रमूर्त हैं। यह बात प्रमाणसे भी सिद्ध है और स्वानुभवसे भी स्वीकार कर लेना 
चाहिए । अपने आप अपने ज्ञानसे अपने ही स्वरूपका उपचार करनेपर समभमें आरा जायगा 
कि यह में ज्ञान अथवा ज्ञानमय आत्मतत्त्व अमूर्त हूँ । स्वानुभव इस अमूर्तपनेकी सिद्ध कर 
देगा तथा आगमसे भी इतना निश्चय कर लेना चाहिए कि ज्ञान अथव! ज्ञानमय जीव पदार्थ 
यह अ्रमूर्त है और जीव ही वया, जिन-जिन पद्ार्थोमें वर्शादिक नहीं हैं वे सभी पदार्थ अमूर्त 
हैं। पुदंगलको छोड़कर शेपके थे ५ द्रव्य अमर्त कहलाते हैं--डोव, धर्म, अधर्म, आकाश और 
काल । वर्णादिक जीवमें भी नहीं हैं, ज्ञोनमें फ्री नहीं हैं, इस कारणयसे ज्येव अमुर्त पदार्थ « 


कक 
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ही है। 
लोकालोकविशेषोस्टि द्रव्याणां लक्षणाद्यथा । ह 
पड्द्रव्यात्मा स लोकोस्ति स्थादलोकस्ततोउ्त्यथा ॥२९॥ . * 
द्रब्यका लोक अलोकहूपमें दिमाग--अभी पहिले समस्त द्रव्योंका दो प्रकारोंमें विभाग 
किया गया था--जीव और अजीव । और द्वितीय प्रकारसे विभाग किया गया है मूर्त और 
अमूर्त । श्रब यहाँ तृतीय ढंगसे विभाग किया जा रहा है लोक और अलोक | लोक और 
अलोकका विभाग भी द्रव्यके लक्षणकी अपेक्षास हो जाता है, श्र्थात्‌ जहाँ छह्ों द्रव्य पाये 
जायें भ्रथवा जो पड॒द्रव्यात्मक है वह तो लोक कहलाता है और जहाँ छह द्रव्य न पाये जायें 
उसे अ्रलोक कहते हैं । अ्रलोकका स्वरूप किसी- अगली गाथामें कहेंगे और वहां स्पष्टतया बता- 
येंगे । यहाँ लोक शब्दका अ्रथे बता रहे हैं। लोक कहते ही उसे हैं कि जहाँ छहों पदार्थ पाये 
जायें, जिसकी ब्युत्पत्ति है-- लोक्यन्ते सत्‌ पदार्था यत्र असौ लोक:” श्रर्थात्‌ जहाँपर छह 
पदार्थ पाये जायें उसे लोक कहते हैं और जहाँ छह पदार्थ नहीं हैं. उसे अलोक कहते हैं । 
इतना तो सब कोई अनुभव कर रहा है कि द्रव्योंका श्राधार आकाश है । थे द्रव्य रह कहाँ 
रहे हैं ? आकाशमें । तो जैसे आकाशमें आकाश समेत छहों द्रव्य हैं अथवा कहो जैसे आकाश 
में, ५ द्रव्य हैं उसे लोकाकाश कहते हैं । झाकाश तो है ही सर्वत्र'। जहाँ लोकाकाश है वहाँ 
भी वही श्राकाश है और जहाँ अलोकाकाश है वहाँ भी वही आकाश हैं। इस कारणसे 
लोकाकाशकी व्युत्वत्तिमें आकाशको न कहा जाय तो कोई अनुचित' बात नहीं । वह तो 
स्वतः सिद्ध हैं । अ्रव यों समभिये कि जैसे जितने आकाशमें अन्य ४ द्रव्य हैं उसे लोकाकाश 
कहते हैं लेकिन जहाँ केवल आकाश ही है उसे अलोकाकाश कहते हैं । यहाँ यह बात समझ 
लेनी चाहिए कि झाकाश एक अखण्डद्रब्य हैं। आ्राकाशके दो विभाग नहीं हैं कि इस 
आ्राकाशकों लोक कहेंगे, €स आकाशकी अ्रलोक कहेंगे । झाकाश तो सारा ही अनन्त प्रदेशा- 
त्मक एक अखण्ड द्रव्य है । उसमें जितने हिस्सेमें अ्रत्य ५- द्रव्य पाये जाते हैं उसे लोकाकाश 
कहते है और जहाँ ५ द्रव्य नहीं पाये जाते, केवल आ्राकाश ही है उसे अलोकाकाश कहते 
हैं । आकाशके ये दो भेद नि्ित्तक्रे भैदसे कहें गए हैं, अथवा उस आकाशके श्रकार ये दो 
नहीं हैं । हि 
सोप्यलोको न शून्योस्ति षड्भिद्॑व्यैरशेपतः । ४ 
व्योगमात्रावशेपत्वादव्योमात्मा केवल भवेत्‌ ॥२३॥ 
गेक्षकी केवलाकाशात्यता होनेसे शुन्यताकी अ्सिद्धि--इस गाथाओें अलोकका स्व- 
रूप बताया गया हैं । जो अलोक हैं, जिसका कथन ऊपर किया गया हैं सो उसे यों न सम- 
भता कि हहों द्रव्योंसे शून्य है, किन्तु यहु समझना कि केवल वहाँ आकाश है, वाकीके ५ 
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द्रव्य नहीं हैं । छहों द्रव्योंमें आ्राकाशद्रव्य भी है सो वह तो सत्र है ही, पर जहाँ अन्य ५ 
द्रव्य नहीं हैं उसे अलोकाकाश कहते हैं । इससे सिद्ध हुआ कि अलोक केवल आकाशस्वरूप 
ही है । उसे कहीं सर्वत्र शुन्य न समझ लेना कि कुछ भी न हो उसको अलोक कहते हैं । 
वह॒ अलोक आकाशद्रव्यात्मक है। अ्रभावरूप नहीं है कि जो कुछ भी न हो उसे अ्रलोक 
कहेंगे । श्रलोक और लोक ये सब एक ही आकाश हैं और श्राकाशमें पड़गुण हानि वृद्धि है, 
/अर्थपरिणसत है। और जो भी परिणमन है श्राकाशका वह स्वेत्र एक ही परिणमन है, 
क्योंकि आकाश पूरा एक द्रव्य है। एक द्रव्यमें एक समयमें एक ही परिणमन होता है। 
, वहाँ ऐसा न होगा कि लोकाकाशमें तो और तरहसे आकाशका परिणमन है, अ्रलोकाकाशमे 
ग्रन्य प्रकारसे झआाकाशका परिणमन है । वह समस्त आकाश एक्र ही है, अतएवं एक परिण- 
मन है। यहाँ कोई ऐसी आशंका कर सकता है कि परिणमनका कारण होता है कालद्रव्य 
और कालद्रव्य केवल लोकाकाणमें ही पाया जा रहा है; क्योंकि कहा गया है कि जहाँ शेष 
४ द्रव्य रहें उसे लोकाकाश कहते हैं । तो लोकाकाशमें ही कालद्रव्य पाये गए और कालद्रव्य 
परिणमनका कारण है, तब लोकाकाशमें ही परिणमन बनेगा, अलोकाकाशमें नहीं बन 
सकता । यह शंका युक्त नहीं है । कारण यह है कि निमित्त कहीं भी पड़ा हो परिणमनका 
हेतुभुत कालद्रव्य यद्यपि लोकाकाशमें ही है तो भी वह कालद्रव्य आकाशके परिणमनंका 
निमित्त हो रहा है तो हो रहा है और उस समय आकाश परिणम रहा है, पर परिणम 
रहा है वह सम्पुर्ण आकाश । यह आवश्यकता नहीं है कि किसी द्रव्यके पूर्णा परिणमनके 
लिए निमित्त उसके सर्वाशोंमें ही हो। किसीकी जगह न हो, सम्मुख हो, एक कोनेमें हो, 
कहीं भी हो, निमित्तकी उपस्थिति चाहिए । उपादानमें भ्रपतती योग्यतासे परिणमन होता है, 
अर्थात्‌ कालद्रव्यके परिणमनका निमित्त पाकर आकाश जो परिणमा सो वह सम्पूर्ण श्राकाश 

परिणमा । वहाँ परिणमनमे दो प्रेकार न बन जायेंगे । 

क्रिया भावविशेषोस्ति तेषामन्वर्थतो यतः । 
भावक्रियादयोपेताः केचि:्जावगताः परे ॥॥२४।॥। 

' केवलभावात्मक व भावकियोभयात्मकके प्रकारोंसें द्रव्यका विभाग--श्रब उन छहों 
द्रव्योके विभाग दूसरी प्रकारसे बता रहे हैं। छहों द्रव्योंमें कोई द्रव्य तो भावात्मक है और 
कोई द्रव्य क्रिया और भावात्मक दोनों प्रकारकी है | यहाँ छहों द्रव्योंमें ऐसे दो विभाग 
किए हैं--कोई तो केवल भावात्मक है और कोई भावात्मक व क्रियात्मक दोनों प्रकारका 
है । जो पदार्थ सदा एकसे रहते हैं,, जिनमें हलन-चलन क्रिया नहीं होती, वे पदार्थ तो भाव 
रूप हैं, वहाँ क्रिया नहीं हो रही है, उन्हें क्रियात्मढन नहीं कह सकते, किन्तु-जो पदार्थ कभी 
क्रिया भी करते, कभी स्थिर भी रहते वे क्रियात्मक तो है, पर भावात्मक भी नियमतः हैं। 
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तब ऐसे पदार्थ जिनमें परिस्पंद सम्भव है वे भावस्वरूप भी है और क्रियास्वरूप भी है । इस 
विपयको इस तरहसे समझ लेना चाहिथे कि जिन पदार्थो्मे क्रियावती शक्ति नहीं है श्रर्थात्‌ 
जिनमें हलन-चलनरूप क्रिया नहीं हो सकती है वे केवल भाववती शक्ति वाले हैं, किन्तु जिन 
पदार्थो्में क्रियावती शक्ति होती है वे क्रियात्मक हैं, पर अ्रन्य सभी प्रकारके जो परिणमन भी 
चल रहे हैं वे भावात्मक परिरामन है । भाववती शक्ति ही बेवल जिनमें पायी जा रही है वे 
भी निरन्तर परिणमन किया करते हैं | हाँ एक छेन्रसे दूसरे छषेत्रमें गसन फर जायें ऐसा परि- 
णमन उनमें नहीं होता है । परिणमन तो सदा सभी पदार्थो्में होता ही रहता है । भ्रव परि- 
णमनकी दो विधियाँ हैं-एक तो ऐसा पर्णिमन कि कोई वस्तु एक जगहसे दूसरी जगह चली 
जाय, स्थानसे स्थानोन्तर हो जाय तो ऐसे परिणगनवा नाम है क्रियारूप परिणमन । लेकिन 
जहाँ ऐसा परिणमन हो कि प्रदेशका हलन-चलन तो नही है, एक स्थानसे दूसरे स्थानमें गमन 
तो नहीं है परन्तु पहिली अवरधा विलीन होकर दूसरी अवस्था उत्पन्न हुई है ऐसा परिणमन 
चलता ही रहता है, इसके भावपरिणमन कहते हैं । जैसे देख लीजिए कि एक अंगुली यह 
यदि जरा भी न चले तो भी इसमें परिरणामन है, जी हो रही है, पुरानी वन रही है, पहिले 
और प्रकारका परिणमन था, श्रवः और प्रकार परिणमन हो रहा है तो यह भावपरिणमन 
हैं, और यही अ्रंगुली थोड़ी हिलेड़ले तो हलन-ड्रडलन क्रियारूप परिणमन है । इस तरह 
द्रव्योंमें दो प्रकारके परिणमन वाले द्रव्य है क्रियारूप परिणमन वाले और भावरूप परि- 
णमन वाले । श्रब उन दोनों प्रकारके परिणमन वाले पदार्थोके विभाग किए जा रहे है । 
ह॒ भाववन्तौ क्रियावन्तो द्वावेतौ जीवपुदृगलौ । 2 
तो च शेषचतुप्क च पडेते भावसंस्कृताः ॥२५॥ 

जीव और पुद्गलकी भावक्रियोभयात्मता तथा शेष चार द्रव्योंकी केचलभावात्मकता-- 

समस्त द्रव्य ६ जातिके हैं--जीव, पुदूगल, धर्म, श्रथर्मं, आकाश और काल । इन छह द्र॒व्यों 
में से जीव और पुद्गल ये दो द्रव्य भावात्मक है और क्रियात्मक हैं, दोनों प्रकार है और 
शेपके चार द्रव्य--धर्म, अधर्म, आकाण और काल ये केवल भाव जीवात्मक है यानें जीव 
और पुद्गलमें तो क्रियावती और भाववती दोनों शक्तियाँ पायी जाती है । परन्तु धर्म, अधर्म, 
आकाश और काल इन चार दव्योमें केवल भाववती शक्ति ही पायी जाती है । यही कारण 
है कि थे चार द्रव्य निष्क़िय बताये गए है । सिद्धान्त शास्त्रमें धर्मद्रव्य, अधमंद्रव्य, आकाश- 
द्रव्य और कालद्रव्यको निष्क्रिय कहा गया है। घर्मद्रव्य तो असंख्यातप्रदेशी है श्लौर समस्त 
लोकाकाशमें व्याप्त है । अधर्मंद्रव्य भी असंख्यातप्रदेशी और समस्त लोकाकाशमें व्याप्त है। 
आकाशद्रव्य॒ लोक और अलोक सवंत्र एक अखण्ड व्यापक है और कालद्रव्य लोकाकाशके 
एक-एक प्रदेशपर एक-एक कालाणु अश्रवस्थित है । ऐसे अुसंख्यात कालद्रव्य हैं। तो वे सभी 
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कालद्रव्य जो जहाँ स्थित हैं शाश्वत्‌ वहाँ ही रहते हैं, उनमें भी किसी प्रकारका हंलन-चलन 
नहीं होता है । यों चार द्रव्य तो केवल भावात्मक हैं और जीव पुदूगल भावात्मक भी हैं ग्रौर 
क्रियात्मक भी हैं । 

तत्न क्रिया प्रदेशानां परिस्पंदश्चलात्मकः । 

भावस्तत्परिणामोस्ति धारावाह्य कवस्तुनि ॥॥२६॥ 

क्रिया और भावका स्वरूप--इस गाथामें क्रिया और भावका स्वरूप कहा गया है । 

प्रदेशका जो चलात्मक परिस्पंद है उसको क्रिया कहते हैं श्र्थात्‌ आत्मा एक स्थानसे दूसरे 
स्थानपर चला जाता है, यह क्रियावती शक्तिके कारण जाता है । तो प्रदेशके चलनात्मक 
परिस्पंदको क्रिया कहते हैं । अर्थात्‌ प्रदेशकी हलन-चलनको क्रिया कहते हैं और इसके अति- 
रिक्त प्रत्येक वस्तुमें जो धारवाही परिणमन है उसे भाव कहते हैं । याने जो परिणमत्त निर- 
न्तर होते ही रहते हैं, जहाँ पर्णिमन रुकता नहीं है, धारावाही रूपसे परिशमन होता है 
उसको भाव कहते हैं । यहाँ यह बात समभनी चाहिए कि हलन-चलन प्रदेशात्मक जो क्रिया 
है सो यह सदा धारावाही नहीं रहती । कभी किसी कारण चलित हो गया, चलित ही रहे 
ऐसा नहीं है । जैसे कि स्कंध ये कभी किसीका प्रयोग पायें, या इनमें स्वयंमें कोई योग्यता 
बने तो ये चलते हैं, पर ये चलते ही रहें, कभी स्थिर ही न हों ऐसा यहाँ नियम नहीं है । 
कभी चलते भी हैं, स्थिर भी होते हैं और जो भावात्मक परिणमन है वह निरच्तर ही होता 
है । जैसे रूप, रस, गंध, स्पर्शका जो परिणमन हो रहा है वह निरन्तर हो रहा है । किसी 
भी समय रूपका परिणमन रुक जाय या किसी श्रन्य गुणका परिशमन रुक जाय ऐसा नहीं 
होता है । तो जो परिस्पंदात्मक परिणमन है उसको क्रिया कहते हैं तथा जो धारावाही परि- 
णशमन है उसको भाव कहते हैं । 

ता संभवमिदं यस्मादर्था: परिणामिनोइनिशं । 

तत्र केचित्‌ कदाचिद्वा प्रदेशवलनात्मका: ॥॥२७॥ 

भाव और क्रियाके अ्रसंभवत्वका निराकरण--पदार्थ निरन्तर परिणमन किया करते 

हैं श्रौर उन्हीं परिणमनोंमें कभी-कभी प्रदेश चलनात्मक भी परिणमन होते हैं, यह बात 
असम्भव नहीं है, क्‍योंकि पदार्थमें यह स्वभाव ही है कि वह प्रतिक्षण उत्पादव्ययश्रौव्यरूप 
रहा करे | तो भावात्मक परिणमनमें तो कोई संदेह है ही नहीं । इस सम्बंधमें तो प्रथम 
परिच्छेदमें भी बहुत वर्णन किया जा चुका है। जहाँ परिशमन न हो वह पदार्थ ही नहीं 
है । जो भी सत्‌ है वह नियमसे परिणमनशील होता है । कितने ही परिणमन हमारे ज्ञानमें 
आ वहीं सकते .छद्मयस्थ होनेके कारण, कितने ही स्थुल परिणमन हमारी हृष्टिमें आा जाते हैं । 
लेकिन परिणमन प्रतिक्षण होते हैं। अनंत शक्ति वाले पदार्थमें कोई भी शक्ति परिणमन- 
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प्रतिपादन किया जायगा । जीवका सर्वप्रथम प्रतिपादन करनेका लक्ष्य यह है कि सम्पूर्ण 
तत्त्वोंका श्राधार तो मुख्यतया जीव ही है । प्रतिपादन परिज्ञाव समझना यह भी जीवतत्त्वके 
सहारे है, और जो कुछ भी जगतमें यह दृश्य निर्माण हो रहा है, इसका भी सूलसें सहारा 
जीवद्रव्य है । तो ये सब जीवके काय ही नजर आरा रहे हैं | भींत, चौकी झ्रादिक ये सब कोई 
स्थावर काय थे, वे ही जब जीवरहित हो गए तो उनके उपयोगके लिए इस प्रकार कर लिए 
गए । तो जो कुछ भी यहाँ नजर ञ्रा रहा है उसमें भी आधार जीव ही था। तो यों सर्व 
स्चनाप्रोंमें भी आधार जीव है और प्रतिपादत करने वाला, समभने वाला, समझाने वाला भी 
जीव है । ७ तत्त्वोंके सम्बंधमें मुख्य आ्राधार जीव है । जैसे आस्रवका वर्णन है उसका श्रर्थ है 
जीवमें श्रजीवका झ्ााना । सम्बरका अर्थ है जीवमें अजीवका आना रुक जाना । निज्जेराका 
अर्थ है जीवमें श्रजीवका हट जाना । मोक्षका श्रर्थ है श्रजीवका जीवसे स्वथा पृथक्‌ हो जान॥ा 
तो इन तत्त्वोंके विवेचनसें भी मुख्यतया आधार जीवद्रव्य है । इस कारण सर्वप्रथम जीवद्रव्य 
का वर्णन करना यह उदिष्ट किया गया है | भ्रथवा वास्तविक दृष्टिसि बताया जाय तो ७ तत्त्व 
जीवद्रव्यकी अवस्था विशेष है । तो ७ तत्त्वोंमें जीवतत्व ही एक मुख्यता रख रहा है, इस 
कारण सर्वप्रथम जीवतत्त्वका वर्णान किया जा रहा है । 
ग्रस्ति जीवः स्वतस्सिद्वोश्नागनन्तोप्यमूतिमानु । 
ज्ञानाद्नन्तधर्मादि रूढत्वाद द्रव्यमव्ययस ॥३०॥। 
जीवतत्वके श्रस्तित्वकी सिद्धि--जीवद्रव्य स्वतः सिद्ध है, झ्रादिग्रंतरहित है, अमृ- 
तिक है, ज्ञान, दर्शन, आनंदर्शक्ति आदिक अनंत धर्मात्मक है और यह जीवद्रव्य अविनाशी 
है । जीवद्रव्यके वर्णनसे यह बात तो स्वतः्सिद्ध ही हो जाती है कि जीव है, जीवका अस्तित्व 
नहीं है, कुछ दाशनिक जीवद्रव्यका अरितत्व ही नही मानते । उनका कथन है कि जीवद्रव्य 
कोई स्वतंत्र तत्त्व नहीं है, किन्तु पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु और आकाश--इन ४ भ्रूतोंसे 
मिलकर जीवद्रव्य बना है। तो जीवद्रव्यका अस्तित्व न मानने वाले झ्राशयका यह निरा- 
कराए स्वतः ही हो जाता है श्र जीव स्वतःसिद्ध है । इससे यह जाहिर हुआ कि ५ भूतोंसे 
निष्पन्न नहीं है किन्तु वह अपने आप ही सिद्ध है  जीवद्रव्य श्रनादि अनंत है । जीवद्रव्य 
कबसे हुआ, कब तक रहेगा, इसकी न कोई आदि है और न अंत है। जितने थी सत हैं 
किसी भी सत्‌की न आदि है, न अंत है । सत्‌ है इस कारण वह अनादिसे है और श्रमंतकाल 
तक रहता है । जीव भी स्वतःसिद्ध सुत्‌ है अतएव वह भी श्नादिसे है और अ्नंतकाल तक 
- है ॥ क्षरिकवादियोंके हारा जैसे कि आात्माको क्षरिक माना है वह बात इस विशेषणसे निरा- 
कृत हो जाती है। क्षरिएकर्मे आदि और अंत दोनों मानने पड़ते हैं और क्षरिकवादियोंने तो 
, एक-एक क्षणका आत्मा माना है । ऐसा भी नहीं माना गया कि किसी शरीरमें जन्म लेते 
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हैं। जन्मसे लेकर मरण पर्यनत एक जीव हो, विम्तु प्रतिक्षण नवीन-नवीन जीव ही बनता 
चला जाता है । इस आशयका निराकरण शअ्रनादि अनंत विशेषशसे स्वयं हो जाता है । जीव 
शाश्वत्‌ है, अनादि अनंत है, केवल पर्यायदृष्टिसे श्रन्य-अ्रन्य रूप होते हैं, किन्तु वह वास्तवमें 
अनादि अनंत ही है । 

जीवद्रव्यकी श्रवृतिकरता व श्रनन्तधर्मात्मकता एवं श्रविनाशिता--जीवद्रव्य श्रमूतिक 
है । इसमें रूप, रस, गंध, स्पर्श नहीं है | रूप, रस, गंव, स्पर्श होता तो यह पुद्गलकी भांति 
किसी पिण्डरूप होता । और फिर यह जाननेका भी स्वभाव न रख सकता था । और स्वानु- 
भवसे भी यह सिद्ध होता है कि जीवमें रूप, रस, गंध, स्पर्श श्रादिक नहीं हैं, यों जीव अम्‌- 
तिक है । इस जीवके ज्ञान, दर्शन, आनंद, वीर्य श्रादिक अनंत धर्म पाये जाते हैं। जीव 
जानता है--यह बात सभी लोग समझ रहे हैं । कुछ जान ही तो रहे हैं, कुछ समभ ही तो 
रहे हैं । जीवमें दर्शन है तो सामान्‍य प्रतिभास भी करता है यह भी भली भांति समभमें है । 
जीव आनंदमय है, जिसके कि श्राजजल सुख और दुःखरूप विकारमय परिणाम रहते हैं और 
जिसका शुद्ध परिणमन सुख दुःखसे रहित आनंद है। जीवमें शक्ति भी है, इस तरह यह जीव 
ज्ञान, दर्शन, सुख शक्ति आदिक श्रनंत धभं॑स्वरूप है तथा यह जीवद्रव्य अविनाशी है, इसका 
कभी भी विनाश नहीं हो सकता है । जीवद्रव्यमें ज्ञान, दर्शन आ्रादिक जो गुण पाये जा रहे 
हैं वे गुण भी जीवद्रव्यकी ही तरह अनादि श्रनंत होते हैं । इसका कारण यह है कि गुण 
अलग चीज नहीं, जीव अलग चीज नहीं, किन्तु एक ही अखंड जीवद्वव्यका विवक्षावश सम- 
भनेके लिए तीर्थ॑प्रवृत्ति लिए भेदपद्धतिसे अंशरूपसे वर्शान किया गया है । तो यह अंश 
शाश्वत श्रृंगश है । गुणा भी जब अनादि अनंत है तब समझना चाहिए कि यह जीवद्रव्य 
विनाशरहित ही है । 

साधारणगुणोपेतोप्यसाधा रणधघर्मभाक्‌ । 
विश्वरूपोप्यविश्वस्थः सर्वपिक्षोपि सर्वेवित्‌ ॥३१॥ 

जीवद्रव्यका साधारणगुरणोपेतत्व एवं श्रसाधारणधर्मभावत्व--यह जीव साधारण 
गुणोंसे सहित है और फिर भी असाधारणसहित है। यह जीव विश्वरूप हो रहा है फिर 
भी विश्वमें ठहरा नहीं है । यह जीव सबकी उपेक्षा रखने वाला है, फिर भी सबको जानने 
वाला है । इस गाथामें जीवका स्वरूप विशोधालंकारमें वर्णित किया गया है । शब्दोंकी दृष्टिसे 
प्रथम ही विरोधालंकारमें वरित किया गया है। शब्दोंकी दृष्टिसे प्रथम ही विरोध देखिये--- 
कह रहे हैं कि जीव साधारण गुणोंसे सहित है, और साधारण धर्म वाला नहीं है । तो साधा- 
रण धर्म वाला नहीं है इसका अर्थ अविरुद्ध अ्र्थमें यह करना चाहिये कि असाधारण धर्म वाला 
है, यह जीव विश्वरूप है, फिर भी विश्वमें नहीं है । यहाँ श्रविरोधरूप अर्थ यह करना चाहिये 
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कि यह जीव विश्वरूप बन रहा है, रूवँको जान रहा है, फिर भी किसी बाह्यपदार्थ या किसी 
भी अन्य पदार्थके स्वरूपमें यह नहीं है। तीसरा अलद्भूार बताया है कि जीव सबसे उपेक्षा 
रखने वाला है, फिर भी सबका जानने वाला है । तो उपेक्षा रखना, उससे हटना और फिर 
उसका जानने वाला बनना, स्थूल शब्दोंमें विरोध दिख रहा है पर अविरुद्ध श्र्थमें यह समझना 
चाहिये कि जीवकी प्रकृति सबसे उपेक्षा करनेकी है फिर भी यह जानता सबको है | जीव ६ 
साधारण धर्मसे युक्त है, इस विषयमें पहिले भी वर्णन किया गया है--अस्तित्व, वस्तुत्व 

यत्व, अगुरुलघुत्व, प्रदेशवत्व और प्रमेयत्व ये ६ सामान्यगुरा हैं। ये सभी द्रव्योंमें रहते हैं जीव 
में भी रह रहे हैं इस कारण साधारण धर्म कहा जाता है । किन्तु जीव चेतन असाधारण 
धर्मवाला भी है। असाधारण धर्म न हो तो साधारण धर्म भी नहीं ठहर सकता-। इस कारण 
जीव साधारण धर्मोसे सहित है और असाधारण, धर्मवाला भी है । 

जीवद्रव्यकी विश्वरूपता व श्रविश्वस्थता--जीव विश्वरूप है क्योंकि यह -असंख्यात- 
प्रदेशी - है,. प्रदेशकी समानतासे तो , लोकाकाश प्रदेश.प्रमागा जीव, इसलिए जीवको. विश्व. भी- 
कहते हैं | ऐसा विश्वरूप होनेपर भी सारे विश्वमें स्थित नहीं है, बितु वह अपने प्रदेशमें ही... 
स्थित है । जब केवली समुद्धातसे एक समयको लोकपूरण समुद्धातके समय जब सारे लोकमें 
समा जाता है तो यह अरहंत आत्माका प्रदेश उस समय भी यह लोकाकाशके प्रदेशमें नहीं 
है, किन्तु अपने प्रदेशमें है। सभी द्रव्य आकाशमें रहकर भी निश्चयसे अपने स्वरूपमें ही 
रहते हैं । दूसरी प्रकारसे आात्माको विश्वरूप देखें तो यों निरखिये कि आत्मा सर्व॑ विश्वको 
जानता है और उस जाननकी हृष्टिसे यह जीव सारे विश्वरूप बन गया है, क्योंकि आत्मा 
ज्ञानगुण प्रधान है, वह जान रहा है, और जाननेमें सारे विश्वका आकार ग्रहण हुआ है । 
तो यह आत्मा स्वेविश्वमय बन गया है, फिर भी अपने .प्रदेशसे वाहर कहीं भी स्थित नहीं 
है, इस कारण यह विश्वरूप भी है और विश्वमें स्थित नहीं है । 
जीवद्रव्यकी -सर्वपिक्षतता व सर्ववेदिता--यह आत्मा सर्वकी उपेक्षा करने वाला है फिर 

भी यह सर्वका जाननहार है । प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपसे ही सत्‌ है, परस्वरूपसे सत्‌ नहीं 
है । इस कारण प्रत्येक पदार्थ ही परसे न्‍्यारा है और -समस्त परकी उपेक्षा करने वाला है, 
लेकिन जड़ पदार्थमिं उपेक्षाका व्यवहार नहीं किया जाता ।. जहाँ रागहषकी सम्भावना नहीं 
वहाँ उपेक्षाका भी व्यवहार नहीं होता है | किन्तु रहते सभी पदार्थ अन्य सव्वे पदा्थोसि न्‍्यारे। 
तो यह आत्मा सर्वे पदार्थोसि निराला है और सव्वेकी उपेक्षा रखने वाला है, इतनेपर ,भी 
यह सर्वका जाननहार है । सबकी उपेक्षा है.किसीमें यह लगा नहीं है लेकिन अपने ज्ञानगुणके 


प्रयाससे अपने ही प्रदेशोंमें रहता हुआ यह सर्वंको जान लेता है। इस तरह जीवका स्वरूप एक 
अलंकारिक भाषामें कहा गया है । 
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असंख्योतप्रदेशो पि स्थादखण्डप्रदेशवान ।' 
सर्वद्रव्यातिरिक्तोपि तन्मध्ये संस्थितोपि व ॥३२॥ 

जीवफंा श्रसंख्यातप्रदेशवत्त्त होनेपर श्रखप्डप्रदेशवत्त्त--यह जीव श्रसंख्यात प्रदेश 
वाला है । जीव असंख्यातग्रदेशी है यह समझा कैसे गयां ? ग्रव जीव संकोच विस्तार-करता 
हुआ जिस पर्यायमें, जिस देहमें रहता है वह उस देह प्रमाण हो जाता हैं । चींटीके शरीरमें 
गया तो वह पाव इंचके आकारका हो गया, हाथीके शरीरमें गया तो यह इतने विशाल 
आंकारकां हो गया । विशाल आकारवा हो होकर श्रधिकसे अ्रधिक विशाल श्राकार वया हो 
सकता है उसको जानकर उनका प्रदेश निर्णय कर लिया जाता है। लोकप्रण समसुद्धातमें- 
यहं जीव लोकके आकारका हो जाता है | तो इससे जाना गया कि यह जीव असंख्यातप्रदेशी 
है | यद्यपि इतने विस्तारका जीव जोव॑नमें और सारी सत्तामें केवल एक बार होनेका प्रसंग 
आंतों हैं। पुन: अरहंत अ्रवस्था नहीं, यह' श्ररहंत अवस्था हो, . लोकपूरंण समुद्धात हो, ये 
जिस जिंसेंकें हो संकंते हैं एक बार ही होंगे तो दुबारा यह सम्भावना नहीं है, लेकिन जीवमें 
उतने प्रदेश नहीं होते तो इतने विस्तार वाला हो ही न सकता था। इस' आधोरपर यह 
निरंय हुआं कि जीव असंख्यातप्रदेशी है | तो असंख्यातप्रदेशी है फिर भी यह श्रखण्ड द्रव्य 
हैं, अ्रखंण्ड ज्षेत्री है, इसके प्रदेश सब अभिन्‍तल हैं. जैसे एक चटाई तीन- चार हाथ 
लम्बी, दो हाथ चौड़ी है तो उसमें खण्ड किये जा सकते हैं और उनके कभी हिस्से भी हो 
जाते हैं । इस तरह आत्माके कभी न खण्ड होते हैं, न प्रदेशमें हिस्से होते हैं | प्रदेशके हिस्से 
कंल्पनापर हैं । जीव इतने बड़े विस्तार वालों है तों लोकाकाशके प्रदेशके मापसे इसकी माप 
करके असंख्यातप्रदेशी कहा गया है । वरतुतः सत्‌ अ्रखण्ड रवचेत्री है और प्रदेश भी क्या है ? 
जीवमें जो अनंत गुरा हैं वे ही प्रदेश हैं । प्रदेश गुणात्मक ही है। ऐसा नहीं है कि जीवके 
प्रदेश कुछ अ्रलग सत्‌ हों और उनमें अनंत गुण हों'। जीव अनंत गुणात्मक है और इस ही 
रूपसे इतने विस्तांरका है इसलिए असंख्यातप्रदेशी है । वे प्रदेश भिन्न-भिन्न नहीं हैं किन्तु 

अखण्ड क्षेनी हैं । 

जीवद्रेब्यफा श्रम्येद्रव्यातिरिक्तत्व हीनेपर सी अष्य' द्रप्योगें सस्थितएना---यह जीव 
श्रन्य सम्पूर्ण द्रव्योंसे भिन्‍न है। अनंतानंत जीव जो किसी भी जीवके अ्रतिरिक्त हैं उन सबसे 
यह निराला है, वयोंकि उन अनंतानंत जीवोंका चैतन्य उनमें ही व्याप्त है । उनका उत्पाद- 
व्ययश्नौव्य उनमें ही होता है । उनमें कर्मका संचार बंधन आदिक उनमें ही है । उन समस्त 


अनंतानंत जीवोंसे' यह' विवक्षित जीव निराला है और समरतं-पुदूगल अन॑तातत हैं उनसे भी 
निराला है । धर्म, अंधर्म, आ्राकाश और अरसंख्यात कालदब्रव्य इतसे भी निराला है | यों यह 


जीव सर्व परद्रव्योंसे निराला है, फिर भी उन परद्रव्योंके बीच (स्थित है । जीव कहाँ जायंगा 
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जहाँ कि गम्य द्रव्य न हो, केवल यह जीव ही रह सके ऐसा यहाँ कोई स्थान नहीं है । 
सिद्ध भी हो जाय यह जीव तो जहाँ सिद्ध भगवान विराजे हैँ वहाॉपर भी सर्वद्रव्य हैं । तो 
यह झीव सबसे निराला है. फिर भी सबके बीचमें ही स्थित है । इस तरह जीवके स्वरूपका 
स्पष्टीवरुण किया जा रहा है 
ग्रथ ग॒द्धनयादेशाच्छुद्धश्चैकविध पि 
स्थाइद्विधा सोषि पर्यायान्मुक्तामुक्त्रमदतः ॥ 5 

स्वरुपतः एकविपत्व होनेपर पर्यायहश्टसे जीवद्रव्यका मुक्तामुक्तरूपमें विभाग-- शुद्ध 
नयदी अपेक्षासे यह जीव शुद्धस्वरूप हैं, एंक.रूप हू । जँसे 5द्धनयदी दृष्टिमें केवल एक, पर 
ग्रपेक्षारहित, पर उपाधिरहित स्वरूप मात्र द्रव्य देखा जाता है तो उस शुद्धनयकी दृष्टिमें यह 
दीवद़व्य शुद्ध स्वरूप है, अर्थात्‌ जो जोवम स्वभाव हू स रवभावरूप हैं | स्वभाव विकार, 
विहम्बनाके, लिए नहीं होता, वत्कि रवभावम स्वभाव ही दृष्गत होता है । परिणतिकी भी 
वहाँ उपेक्षा रहती है, श्रथवा परिणतिपर भी वहाँ दृष्टि नहीं है । ऐसी जुद्धनयकी दृष्टिमें यह 
जीव घुहुस्वरूप है, एक रूप है, उसमें भेद कत्पना नहां होती । और तभी इस दृष्टिमें जितने 
भी जीव हैं वे सब एक समान हैं। इसी एक समानका एक कह दिया है अन्य दार्णनिकोनि 
वयोंकि समान श्र्थमें भी एक शब्दका प्रयोग होता हें, ऐसी व्याकरण और शब्दकोपकी विधि 
१। तो यों यह जीवद्रव्य एक रूप है, फिर भी पर्यायदृष्टिसे देखा जाय ता जीवकी समस्त 
पर्भायोंकों संक्षेप करके बताया जा रहा हैं कि जाव दी कारक हैं-- मक्त जीव और अरमुक्त 
जीव । जो जीव कर्मवंधनसे छूट गए हैं, विवारभाव से छूट गए हैं, जो जीव पूरा शान्‍्त हैं, 
प्रामंदमय हैं, केवल उस ही स्वरूपमात्र हैं, वे तो मुक्त वहलाते हू क्र जा जाय दःमंबंबनसे 


3क्त हैं, शरीरादिवका संयोग है में है उन्हें वहते हैं अमृत्ता झोव । निश्चय ओर व्यव' 
सद्यग विपय बया है ? निश्चयका विपय है रव, व्यवह्ारतण विषय है पराक्षित भाव | 
भिश्चयवम एक बस्त॒वों एक्में ही निरखता हैं ओर उसवा स्वभाव भावयवो ही ख्रध्णा करता 
; । व्यवहारनय अधद्ध अवरधथाकों, परसयाम ने जो सभी अदाद्ध अवरबा्ोें सम्मिलित हो गए 


) 

४ उनमा ग्रहगा करता है, पर निमित्तसे होने वाले झ्ते भाव है ऋाप दिवा भाव, संमित्तिक 
भात् उतसों गहरा करने बाला ब्यवह्दास्तय दै । तो निश्चयनसंत्री दृष्टिमं तो किसी अवारका 
शव गये है । संसारी छोर मुत्ता एदी छीवोंकों एक रूप निरखा निम्ययद्िह्ट 
पीर मत भेद ययों हृष्िमे कही पड़ा है ?ै बेखल रबवरूप इस रृष्टिंम है हर उस स्वद्पहृष्ट 


अंक जा शरद 2४९९३ हक घायधा।। हनपा सन रऋूप की 
श सजीव एक्मप हैं, पिग्स व्यवह्ारसयसल जे दर रूप हू 
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द्रव्यका प्रमुखतासे वर्णन चल रहा है। द्रव्यमें जीवके स्वरूपका श्रवधारण किया ओर 
निश्चयहष्टिसे स्वरूपकी हृष्टिसे जीव एक ही प्रकारका है। अ्रव व्यवहारनयके आ्रालम्बनसे उस 
जीवके भेदोंका विवरण चल रहा है | तो प्रथम ही प्रथम जीवमें क्या भेद हृष्गत हुए ? तो 
ये भेद दृष्टणत हुए कोई जीव संसारी हैं श्रीर कोई मुक्त हैं । ह 
द्वो यथा स संसारी स्यादलब्ध॑ स्वरूपवान्‌ । 
मूछितोनादितोष्टाभिज्ञानाद्यावृतिकर्मभि: ॥३४॥ 
श्रमुक्त जीवके लक्षण--इस गाथामें संसारी जीवका रवरूप कहा गया है । जो श्रात्मा 
बद्ध है वह संसारी है । यह जीव कम्मंत्ते बद्ध हो रहा है। यद्यपि कर्म भूर्तिक हैं, श्रात्मा 
अमृर्ते है, आत्मामें कर्मका संयोग नहीं वन सकता श्रौर जसे एक रस्सीका छोर दूसरी रस्सी 
के छोरसे बाँध दिया जाता है, गाँठ लगा दी जाती है, इस तरहसे जीवने कर्मसे गाँठ भी नहीं 
लगायी है, किन्तु ऐसा ही यहाँ निमित्तन॑मित्तिक सम्बंध है कि वह जीव रागह्वेप भावरूप 
परिणमे तो उस निमित्तको पाकर कार्माणवर्गणायें स्वयं कर्मरूप हो जाती हैं झ्ौर जीवके 
प्रदेशोंमें स्थित रहती हैं । प्रदेशमें स्थित रहनेका, एक्षेत्रावगाही होनेका तो विश्लसोपचयसे 
भी सम्बंध है | जो कार्माणवर्गणायें कर्मरूप नहीं हुई हैं किन्तु श्रभी श्रकर्मरूप हैं, ऐसी अनेक 
वर्गणायें भी इस जीवके एक्क्षेत्रावगाही हैं । जिन्हें विरूसोपचय बहते हैं। जीवका एक भव 
से मरण होता है; दूसरे भवमें यह जीव जाता है तो विग्रह गतिमें भी जंसे बँघे हुए कर्म एक 
क्षेत्नागगाही होकर इस जीवके साथ जाते हैं इसी प्रकार न वंधे हुए विरूसोपचयरूप कार्माण 
स्कंध भी इस जीवके साथ जाते हैं, पर रागह्वेप।दिक भावोंका निमित्त पाकर उन कार्माण 
वर्गणाओंमें ऐसी स्थिति आ गयी है कि वे कर्मरूप होकर वद्ध कहलाने लगते हैं । तो जो 
जीव कर्मसे वँधा है वह संसारी है । संसारी जीव अऋपने यथार्थस्वरूपकों पाये हुए नहीं है । 
अर्थात्‌ जीवका जो स्वरूप है वही मात्र व्यक्त हो, वहाँ श्रावरण न हो, उसकी विक्ृत दशा 
न हो, ऐसी स्थिति संसारमें नहीं है। यह जीव अनादिकालसे ज्ञानावरणादि भ्रष्ट कर्मोसे 
मूछित हो रहा है। आात्मामें ज्ञान, दर्शन, शक्ति, आनंद, श्रढ्वा, चारित्र आदिक अनंत गुर 
हैं और वे सब गुण इस संसार अवस्थासें इन कर्मोके निमित्तसे ढके हुए हैं ऋथवा विक्ृत हो 
रहे हैं । . इन अ्रष्टकर्मोमें मोहनीय कर्म एक प्रधान कर्म है, जिसके उदयसे जीवके श्रद्धा एवं 
चारित्र गुण विक्ृत हो जाते हैं । यह मूछित अथवा उन्मत्त हो जाता है । तो इस मोहनीय 
कर्मके उदयसे यह विपरीत स्वाद वाला वन जाता है। यह अपने विशुद्ध ज्ञानानंदका स्वाद 
नहीं ले सकता है, दर्शन मोहनीयके उदयमें मोहका अनुभव करता है, चारित्र मोहके उदय 
में रागद्वेघका अनुभव करता है, अपना जो शुद्ध ज्ञानानंदस्वरूप है उसका अनुभव नहीं कर 
सकता । इसी कारण संसारी आत्मा अपने यथार्थस्वरूपदवा अनुभव भी नहीं कर पाता | तो 
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जहाँ यह अष्टकर्मोका बंधन है, मोहनीय कमंका भी बंधन है, वहाँ इस जीवकी दयनीय 
स्थिति है । इस क्मबंधनसे जो जीव मुक्त हो गए हैं वे पवित्र हैं, पूज्य हैं, उपासनीय हैं, 
उन्हें ही सिद्ध प्रभ्नु कहते हैं । भक्त जन जो सिद्ध प्रभुकी उपासना करते हैं वे यही ध्यान 
रखते हैं कि जैसा इनका स्वरूप है वही मेरा स्वरूप है, मैं भी ऐसा शुद्ध ज्ञानानंदमय हूं और 
इस तरह अपने स्वरूपके अनुभवके लिए प्रश्चुकी उपासना वह ज्ञानी करता है । 
यथानादि: स जीवात्मा यथानादिश्च पुदूगलः । 
हयोबेन्धोप्यनादिः स्यात्‌ सम्बन्धो जोवकर्मरणीः॥॥३४५॥। 
जीव, कर्म व उनके सम्बन्धकी अ्रनादिता--ऊपर की गाथामें .बताया गया है कि 
जीव और कर्मका अनादिसे सम्बन्ध है, उसीका विवरण यहां कर रहे हैं। जीव एक सत्‌ 
' पदार्थ है । वह अनादिकालसे है । जो भी सत्‌ है वह अनादिसे ही है। किसी भी असतृका 
निर्माण नहीं होता अ्रथवा जो है ही नहीं वह किसी भी प्रकार निष्पन्न नहीं होता । श्रतः 
जो है वह नियमसे अ्रनादिसे है । तो यह जीव (आत्मा) अनादिसे है भर ये पुदूगल भी 
अनादिसे है| पुदूगल भी सत्‌ रूप हैं, पुद्गल भी किसी दिनसे निष्पन्न हुये हैं ऐसा नहीं है । 
वे भी अनादिसे हैं और इस प्रकारका बंध भी अनादिसे है। इस तरह जीव और कर्मका 
सम्बन्ध अनादिकालसे चल रहा है | जीव अनादिसे है इसमें रंच भी सन्देह नहीं है क्योंकि 
वह सत्‌ है । जो भी सत्‌ होता है वह अनादिसे होता है, कर्म पुदूगल भी अनादिसे है, तो 
पुदू्गलकी अनादिताका भी संदेह नहीं है | क्योंकि वह सत्‌ है । श्रब जीव और कर्मका बन्ध 
अनादिसे है--इस सम्बन्धमें विचार करते हैं। सो अगली गाथाओरोंमें इस सम्बन्धमें विचार 
किया जायगा कि जीव और कमंका अ्नादि सम्बन्ध कैसे सिद्ध होता हैं? जीव और कर्म 
का सम्बन्ध अनादिसे नहीं है और किसी समयसे हो गया है | तो मोटे रूपसे तो यही ध्यान 
में ग्राता कि सम्बंध न था तो जीव जीव ही था, जीव अपनी जगह, पुदूगल अपनी जगह 
अलग पड़े हुए थे। सभी छुद्ध थे, तो जो शुद्ध है उसमें फिर बंधकी अशुद्धता कैसे श्रा गई ? 
उसका कारण सिद्ध करनेमें बहुत श्रम करना होगा और वह सब निप्फल होगा । तो मोटी 
इृष्टिसे जीव और कर्मका सम्बंध भ्रनादि सिद्ध होता है उस ही को युक्तिरूपसे अ्रनादि सिद्ध 
करनेके लिए आगे गाथा कहेंगे । 
हयोरनादिसम्बन्ध: कनकोपलसब्निभ: । 
ग्रन्यथा दोष एवं स्यादितरेतरसंश्रयः ॥॥३६॥ 
दृश्टान्तप॒वेंक जीव और कर्मके अनादि सस्बन्धका स्पष्टीकरणश--जीव और कमंका 

अनादि सम्बंध कनकोपलकी तरह है । कनकपाषाण कहते है पृथ्वीमें जहाँ सोनेकी खान होती. 
है वहाँ जो जमीनसे निकलता है ऐसा वह पत्थर अथवा मिट्टी, वह कनकपाषाण है। तो , 


२६ 


कनकपापाणसे 


कः ध्वज अ्रलग कर के 
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झ्रादिक विधिसे शुद्ध हो गया तो फिर भी कर्मवंध हो सकता हैं । तो ऐसे मोक्षसे आात्माका 
कुछ पूरा तो न पढ़ेगा । इससे यह मानना चाहिये कि आत्माका कमके साथ जो वंध है वह 
अनादि बंब है, क्योंकि वस्ध होता है ऋशुद्ध अवस्थामें । यदि कर्मबंधघसे पहिले आत्माकों बुद्ध 
मान लिया जाता, कर्मरहित है और फिर उसके वंधकी कल्पना की जाय तो वंधकी सम्भावना 
नहीं है, वर्योकि बुद्ध भ्रात्मामें बंध कैसे हो ? बंध तो अ्रशुद्ध परिणामसे होता है । जीवमें 
रागादिक भाव जगे तब तो कर्मबंध हो, लेक्नि मान रहे हो पहिले आत्माको शुद्ध तो कर्मवंध 
होगा ? कर्मके बंध होनेमें तो अशुद्ध परिणामके निमित्त होनेकी आवश्यकता है | और आत्मा 
में रागांदिक परिणाम हुए, इसके लिए पहिले कर्मबंधकी श्रावश्यकता है। तो पहिलेके कर्मो- 
दयमें जीवके रागादिक भाव हुए और जीवके रागादिक भाव होनेपर कर्मवंध हुआ, किन्तु ऐसा 
भान नहीं रहे । जीवको शुद्ध मान रहे हो, क्‍योंकि सादि बंध माननेका हठ किया जा रहा 
तो ऐसे शुद्ध भ्रात्मामें अश्ुद्धता श्राने लगे तो जो आत्मा शुद्ध हो गए वे भी तो शअ्रणुद्ध हो 
जायेंगे, श्र अशुद्ध हो गए तो वंध होगा, संसारी रहेगा, जन्ममरण करेगे, फिर निर्वाण॒का 
कोई मूल्य ही न रहा, संसार और मोक्षका कोई अंतर ही न रहा । यों तो नवग्रंवेयकर्मे भी 
जीव जाता है, बड़े आरामसे रहता है, शुवल लेश्या है, मंद कपाय है, बड़ी सातासे रहता 
है । कोई प्रवीचार नहीं है, तो एक निर्वाण जैसी अवस्था लग रही है, क्योंकि निर्वाण होने 
प्र भी बंध मान लिया, तब ऐसे ही बहुत कुछ शान्ति होनेपर नवग्रैवेयकसे ग्राखिर लौटना 
होता है, जन्ममरण करना होता है, तो अधिव से भ्रधिक इस आशय वालेका मोक्ष ग्रैवेयककी 
तरह हो जायगा, और इसीको बहुतसे लोग वैकुण्ठ कहा करते हैं । कंठकी जगह ही तो ग्रैवेयक 
है, वही उनका मोक्ष है । पूर्ण शुद्ध वीतराग विज्ञान ऋवस्थाकी बात न आयगी, ओर आायगी 
तो फिर कभी अशुद्धता नहीं ञ्राती । ये सब बातें तब सिद्ध होंगी जब जीव और कर्मके 
सम्बंधको अ्रनादि मान लिया जाता है। बंवरूप कायके लिए रागादिक शअ्रशुद्ध रूप कारणकी 
आवश्यकता है, क्योंकि रागादिक परिणामका निमित्त हुए विना कार्माणवर्गणाश्रोंमें कर्मरूप 
अवस्था नहीं हो सकती ओर रागादिक परिणामके होनेके लिए पूर्ववद्ध कर्मकी आवश्यकता 
है, प्र्थात्‌ पृ्वंबद्ध कर्मका विपाक होनेपर उसका निमित्त पाकर आत्मामें रागादिक अदस्थायें 
होती हैं । लेवि.न भ्रव तो शुद्ध माननेका हुठ किया जा रहा तो यहां झस्योन्याश्षय दोप होता 
है अर्थात्‌ जीव और कर्मका सम्बंध सादि माननेसे इतरेतराश्रय दोप होता है । उसमें न बंध 
ही सिद्ध होगा, न रागादिक ही सिद्ध होगा, न संसार ही सिद्ध होगा । 
फर्मबन्धकी परम्परा ने सानकर बंधको सादि माननेपर अहेतुक कर्मब्न्धके विनाशकी 
प्रशयताका प्रसद्भ---जीव और कर्मका सादि सम्बन्ध माननेमें दूसरा दोप यह आता है, सो 
तुलिये---जीव और कर्मका सम्ब्ध सादि झान हेनेसे यह प्रश्न तो खटा ही है कि दच्च जब 
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तो क्रोधादिकके मिट्नेका अवकाश नहीं । वे क्रोधादिक ग्रात्माके स्वभाव बन जायेंगे । तो 
जैसे जीव श्रनादिसे अशुद्ध है इसी प्रकार पुदूगल भी शब्ुद्ध चले आ रहे हैं । 

ु एवं बन्बस्य नित्यत्वं हेतोः सख्भावतोड्थवा । 

द्रव्याभावों गुणाभावे क्रोधादीनामदर्शनात्‌ ॥३६॥ 
जीव कर्मबन्धके प्रसड्भधमें पुदणलको अ्रनादि शुद्ध माननेपर बच्धके नित्यत्वका प्रसद्ध 

तथा क्रोधादिके श्रभावमें जीवद्रव्यके भी अभाव होनेका प्रसद्ध--प्रसद्धमें यह बात कही जा 
रही है कि जीव और कर्मका सम्बंध अ्रनादिसे है । अ्रनादिसे सम्बंध है, इसका अर्थ ही यह है 
कि जीव भी अशुद्ध है अनादिसे और पुदगल भी अशुद्ध चले आ रहे हैं तो जीवको अशुद्ध न 
माना जाय, सादि सम्बंध माननेके आग्रहमें जीवको शुद्ध माननेवती हठ की जाय तो वया दोष 
आ्राता है, इसका वर्णन तो कर दियां गया । श्रब सादि सम्बंध माननेके प्रसंगमें पुदूगलको शुद्ध 
मान लिया जाय तो क्‍या दोष आता है, उसका संकेत उक्त गाथामें किया है उसका ही विवरण 
'यहाँ कर रहे हैं । यदि पुदू्गलकों अनादिसे शुद्ध मान लिया जाय और उस पुद्गलकी शुद्ध 
अवस्था होनेपर भी उसका आत्मासे बंध मान लिया जाय तो यह बंध सदा रहेगा, क्योंकि 
बंधका कारणभूत तो हुआ अब यह शुद्ध पुदूगल । तो शुद्ध पुदूगल तो जब चाहे रह सकेगा 
तो जब चाहे तब जीव अशुद्ध रहेगा । जीवमें जो क्रोधादिक भाव होते है वे शुद्ध पुदूगलके 
निमित्तसे नहीं होते, किन्तु कर्मरूप स्कंध परिणत उन पुद्गलोंके निम्त्तिसे होते हैं। तो 
अशुद्ध पुद्गलका निमित्त पाकर क्रोधादिक हुए, शुद्ध पुदूगलका निमित्त पाकर नहीं होते, और 
यहां मान रहे हैं कि पुदूगल शुद्ध हैं और शुद्ध होनेपर भी जीवके साथ बंध होता है तो ऐसे 
शुद्ध पुदू्गलके निमित्तसे जीवमें क्रोधादिक हो जायें तो जीवमें क्रोधादिक. स्वभाव बनः जायेंगे: 
और सदाकाल रहेगे, क्योंकि अब तो क्रोधादिकका हेतु शुद्ध पुदूगल मान लिया है । फिर 
शुद्ध पुदूगलको शुद्धताको हटाने वाला कोन है ? किन्तु वह पुद्गलकी शुद्धता स्वाभाविक है, 
वह सदा रह सकती है, तब शुद्ध पुद्गलके हेतु होनेपर क्रोधादिक मान लिए गए तो सदा 
क्रोधादिक रहेंगे, क्योकि हेतु भी सदा है और उपादान भी सदा है । यदि बंध ही नहीं माना 
जाता तो जैसे ज्ञान आ्ात्माके गुण है उसी प्रकार क्रोधादिक भी आत्माके गुण हैं । यह दोष 
पहले कहा जा चुका है । क्रोधादिक अगर आत्माके गुण मान लिये जाते हैं तो यह दोष 
आया कि जिन श्रात्माओ्रींमें क्रोधादिक नहीं रहे उन आत्माओ्रोंका अभाव हो जायगा । एक 
यह अच्य दोषकी बात कही जा रही है। क्रोधादिक शआ्रात्माके गुरा हो गए तो ये कभी मिटेंगे 
नहीं, और कोई यदि ऐसा कह बैठे कि हो जावो क्रोधादिक जीवके गुरा हैं तो फ्रिर भी .क्रोचा- 
दिक मिट जाते हैं, तो गुण मिटे इसका थ्र॑र्थ है कि गुणी मिटे, स्वभाववान भीं"मिंटे तो फिर 
आत्माका अभाव ही हो जायगा । जब क्रोधादिकको गुण मान लिया तो गुणका अभाव ट् 


# है 


कु जी थे 
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माननेपर भुणीका अ्रभाव ही जाना 'यायसंगत बात है । तो जब क्रोधादिक मिट गए तो 
आत्मा भी मिट जायगा। क्रोधादिक मिंट जाते हैं यह बात भार सिद्ध है । यह भी यहां 
देखा जा रहा कि किसीमें क्रोधादिक कम हैं, किसीमें क्रोधादिक और भी कम हैं, और होते 
होते ऐसी अवस्था आ जाती कि जहाँ क्रोधादिक नहीं रहते है। सिद्धान्तमें बताया है कि 
१९वें गुणस्थानमें किसी भी श्रकारके कपाय नहीं हैं, तो ऐसा देखा जा रहा है कि क्रोधादिक 
कहीं नहीं रहते है तो न रहें, वहां फिर यह मानना होगा कि आत्मा भी गे रहा, क्‍योंकि 
क्रोधादिकको तो अब थात्माने गुण अथवा स्वभाव मान लिया । यो भुद्ृगलको अनादिसे शुद्ध 
माननेपर अनेक दोष आते हैं। 

तत्सिद्ध: सिद्धसम्बंधो "णीवकर्मोभयोमिथ: ॥ 

पादिसिद्धेरसिद्धत्वात अश्तत्संहष्टितश्च तत्‌ ॥४०॥ 

जीव और कर्मके बन्धकी अनादिपरम्पराका निर्णय--अ्रब इस गाथायें उक्त समस्त 

केथनका सारांश कह रहे हैं। उन भेब दोपोंका आना न हो, यह यदि इष्ट है तो मानना 
चाहिए कि जीव और कमंका सम्बंध अ्नादि असिद्ध है, वर्योकि जीव और कर्मका सादि संबंध 


उक्त मान लिया जाय तो इसकी सिद्धिमें कोई उदाहरण नहीं 
बल्कि जीव और कर्मका अ्रनादि सम्बंध सिद्ध करनेके लिए अनेक व्थन्त हैं । पिता और: 


प्म्भावना नही, केनकपाषास में 
सिद्ध नहीं होता 


जीवस्याशुद्धरायादिभावानां कर्मकरणम्‌ । 
कमरास्तस्य रागादिभावा: अत्ठुपकारिवत्‌ ॥४१॥ 
जीवाशुद्धिके व क्सेबन्धके कारणका निर्देश- इस ग्रंथ राजके पहिले अध्यायमें द्रव्य 
का सामान्य रूपसे स्वरूप बताया गया । जिस स्वरूपका वस्तुमात्रसे सम्बंध था और ञ्सके 
परिज्ञानकी विधियां भी सामान्यतया कही जिन पद्धतियोसे सभी वस्तुओंका परिज्ञान होता 
है । श्रब इस द्वितीय अ्रध्यायमें सारस्भसें दो विभाग किए गए--जीव और अ्रजीव । उनमेंसे 
जीवद्रव्यका वर्णन किया जा रहा है । हम जीव हैं, हमारी क्‍या स्थिति है, हमारी या शक्ति 
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है, हम कहाँ पड़े हैं, हमको क्या होना चाहिए ? ये सब बाते स्पष्ट हों, इस काररणसे विधि- 
पूवंक जीवकी पहिली दशाका वर्णन किया जा रहा है । जीव इस समय श्रशुद्ध स्थितिमें है । 
जीवका सत्य स्वरूप क्या है, यह बात श्रथम अ्रध्यायमें भी बता दी गई है, पर वर्त॑मानमें 
पर्याय कैसी हो रही है, इसका विवरण इस प्रसंगमें चल रहा है । जीव और कमंका अनादि 
कालसे सम्बंध है और उस सम्बंध परस्पर एक दूसरेका कारण है । जीवके रागादिक भाव 
कर्मबंधके कांर्ण हैं । कर्मबंध कर्मोदय जीवके रागभावका कारण है और यह परम्परा श्रनादि 
से चली आयी है | यदि अनादि परम्परा नहीं मानी जाती श्रर्थातू जीव और कर्मका सम्बंध 
सादि मान लिया जाता है तो सादि माननेका श्र्थ यह है कि पहिले जीव शुद्ध था तो शुद्ध 
जीवसें कर्म कैसे श्रा जायें ? और शुद्ध जीवमें भी कर्म झा सकते हैं तो तपश्चरण आदिक 
करके कभी यह जीव मुक्त भी हो जाथ तो भी कर्म आा जाने चाहिएँ। इसी भ्रकार शुद्ध पुदू- 
गल जीवके कैसे-बंध सकेगा ? अथवा शुद्ध पुदूगल जीवके रागका कारण कैसे बन जायगा ? 
यदि शुद्ध पुदूगल जीवके रागका कारण बन जाय तब तो मृक्तात्माके भी कभी राग हो बैठेगा, 
इस कारण जीव और. कर्मका सम्बंध अनादि मानना ही युक्त है। अब बताया गया था कि 
कर्मबंध होता है जीवकी अश्युद्धताका निमित्त पाकर । इस गाथामें यह बता रहे हैं कि उस 
जीवकी अशुद्धताका कारण क्‍या है ? जीवके जो अशुद्ध रागादिक भाव होते हैं उसका कारण 
है कर्म । और कर्स जो कर्मरूप बन गया है उसका कारण है रागादिक भाव । मानो इसमें 
परस्पर प्रत्युपकार हो रहा है। 
जीवाशुद्धत्व॒व कर्मबन्धमें परस्पर प्रत्युपकारका चित्ररए--जीवके रागादिक भाव 
कर्मंका कुल बढ़ानेमें कारण बन गए हैं और कर्मका उदय जीवके रागादिक भावोंको ग्राबाद 
बनाये रहनेके कारण बन रहे हैं । तो इसके मायने परस्पर प्रत्युपकार है । यहाँ यदि कोई 
यह जिज्ञासा करे कि ऐसा प्रत्युपकार किस कामका कि जिसमें जीव भी बरबाद हो रहे और 
कर्म पुदूगल भी बरबाद हो रहे ? पुदूगल भी सर्वथा एक अवस्थामें नहीं रह सकते, वे भी 
नाना प्रकारकी स्थितियोंमें ग्रायेंगे, यह प्रत्युपकार कैसे ? तो सुनो--यहाँ व्यवहारमें भी जो 
परस्परमें लोग प्र॒त्युपकार करते हैं वह भी तो ऐसा ही है । एकने दूसरेको किसी विषयका 
सेवन करा दिया, एकने दूसरेको धन दिला दिया, एकने दूसरेकी मदद कर दिया, यह जो 
पररपरमें लोग प्रत्युपकार करते हैं वह प्रत्युपकार भी बेढंगा है, ऐसे उपकारी जीव कहाँ हैं 
कि जो जीवके शुद्ध रत्नन्नयमें स्थित करानेके कारणभूत बनते हों अथवा बचें तो वहाँ उप>« 
कार ही नहीं मानते । प्रत्येक दोवमें अपनी-अपनी योग्यतासे अपने-अपने भाव प्रकट होते हैं, 
वे ज्ञानी संत जरा भी उपकार नहीं मानते कि मैंने दूसरेका उपकार किया, क्योंकि उनकी 
यह श्रद्धा है कि कोई पपार्थ विःसी दूसरे पदार्थकी परिणति नहीं करता । खैर, यहां प्रसंग 


'है पर्वब>- 
इस तरहसे प्रत्येकके कारण इस परहसे होते आये हैं। अ्रव वहाँ कोई क्‍या यह सम्भावना 
र सकता कि सबसे पहिले क्या था ? ५) जीवमें रागादिक भाव थे जिससे कर्म बंधे, फिर 
रगादिक भाव हए और यह पर+ रा बनी ? अथवा सबसे पहिले कर्म॑बन्ध था जिसके उदय 
में रागादिक भाव हुए और कर्मबन्ध हसन, यह परम्परा बनी । कुछ भरी बात कही नहीं ना 
सकती कि सकसे पहिले क्या था ? जीवकी अशुद्धता. थी या कर्मका बंध था | .. 
यों +रम्परा चली आयी है । इस परह जीव और कमंका सम्बंध अनादि है और यही 
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संसार है, जीव और कर्मका बंधन है, और उस प्रसंगमे जीवके विकल्पभाव हो रहे हैं, बस 
यही तो संसार है । 

. संसारसंकट और रत्नन्नय बिना संसारसंकठसे निवृत्तिकी श्रसंभवता--हम आपपर 
यदि कोई विपत्ति है तो यही है कि विकल्प उत्पन्न होते है जिन विकल्पोंके कारण हस अपने 
स्वरूपकी दृष्टि नहीं रख पाते । स्वरूपकी दृष्टि रहे तो यही श्रानंदका घाम है । यहाँ ही आ्रानद 
उमड़ता है और उस आनंदसे ही तृप्त होनेका नाम वास्तविक तृप्ति है। यही जीवका साथी 
है, शरण है, यही मात्र सारभृत है, उसकी सुध तो नहीं रह पाती । होता क्या है ? अनेक 
प्रकारके विकल्पजाल यही हम आपपर संकट हैं । हम आपको इस मनुष्यभवमें आकर यही 
संकट मिटानेका उपाय बनाना है। यही संसार है और यह संसार सम्यर्दशंन, सम्यर्ज्ञान 
और, सम्यक्चारित्रभाव आये बिना दूर नही हो सकता । जीवका जो यह सिथ्यादर्शन, ज्ञान 
चारित्रका परिणमन है बस यही संसार है और उसका प्रतिपक्षी है सम्यस्दशन, सम्यस्ञञान 
और सम्यक्चारित्र । एक बारमें भाव एक विस्मका होगा या तो मिथ्यादर्शन ज्ञान आचरण 
वाला होगा या सम्यर्द्शन, ज्ञान आचरण वाला होगा | इस जीवसें मिथ्यात्व वाला भाव 
ग्रनादि परम्परासे चला आया है । किसी समय इसका विनाश भी हुआ, विनाश न कहो 
किन्तु उपशम अथवा क्षयोपशम हुआ तो कारणवश फिर यह मिथ्यात्व भाव उखड़ पड़ा, तो 
मिथ्यात्व भावका क्षय अ्रब तक नहीं हो पाया । उसका क्षय होनेके बाद श्र्थात्‌ मिथ्यात्व 
भाव जिस कर्म प्रकृतिके उदयका साथ पाकर होता है बे कर्म प्रकृतियाँ नष्ट हो जायें तो फिर 
॥॒ कभी मिथ्यात्वभाव बन नहीं सकता । हम आपका उपकारी भाव तो यह रत्नन्नय भाव है। 
यह रत्नन्नय भाव बने और इस अनादिसे विसुक्त किन्तु निजमें प्रकाशमान इस भगवान 
आत्माके साक्षात्‌ दर्शन हुआ करें, इभसे बढ़कर इस आत्माकी विभूति और कुछ नहीं है । 
जो लोग पुण्योदयमें पायी हुई बाह्यविभृतिमें अटक गए है, वहाँ ही जिनके विकल्प बने हुए 
हैं, उस ही वैभवसे जो अपनेको सुखी समझ रहें हैं उनपर तो बड़ा अंधकार है, वे निरन्तर 
आकुलित हैं, उन्हें तुप्त होनेंका मार्ग ही नहीं मिल पा रहा है । वे तो बरबादीके ही साधन 
हैं। विभूति तो आत्माकां जो शुद्ध स्वरूप है उस ज्ञानमात्र भावका अनुभवन होना यही 
वास्तविक विभ्रूत्ति है और इस ही ज्ञानानुआ्ुुतिमें सम्यव्त्व रहता है.। यह ज्ञानानुभूति बनी 
' रहे इसोका नाम है चारित्र । तो यों दर्शन, ज्ञान, चारित्रे हुए बिना इस जीवके ये संसारभाव 
दुर्मोच्च ही हो रहे हैं । 

न केवल प्रदेशानां बन्धः सम्बन्धमात्रतः । 
सोपि भावैरजुड्: स्यात्सापेक्षस्तदृदयोरिति ।॥४४।॥ 
जीव और कसंसें गाढ़ बन्धनका निर्देशन--अब इस गाथामें यह बता रहे हैं कि दीव 


रे प्र 
बताने वाला कोई. हृ्ान्त ही नहीं है, फिर भी मोटे व्धन्तसे कुछ गन्धन जैसी बात समझा दी 
जाती है । हध और जलका परस्पर भम्बंध जब हो जाता है तो पहाँ वतंनमें ऐसा विभाग नहीं 
"हें पाता कि छेखों इस गिलारामें इतने हिस्से में दध है और इतने हिस्सेमें जल है । किन्तु दूध 
ओर पानी परस्पर ऐसा धुल-मिल जाते है कि थे उस भय दुरः नही किये जा सकते । भले ही 
रसे पाकर अ्योग द्वार पानीको उड़ा दिया जाय, लेकिन जब तक देव और पानीका सम्बंध 
है तब तक वे एके हसरेसे हटे ह९ नही है। बोई 3ऐप उस दूध और पानी मिल्ले हुए इधको 


नही है कि जीवके ऊँछे अदेश क्मसे रिक्त हों। उनमें कम॑बन्धन है तो एकक्वेचरावगाह बन्धन 
है । कर्मबन्धनमें और जीवके अशुद्ध भावमें 'रिस्परापेक्षा है। जीवके शुद्ध भावके कारण 


कर्मबन्ध हो रहा है । कर्मादयके कारण जीवमें विभाव हो रहे, इस भकारका घन सम्बंध 
8] 


अयस्कान्तोपलाक्षछ सृचीवेत्तदद्यो: प्रधक । 
श्रस्ति गक्तिविभावास्या मिथो नन्वाधिकारिणी ॥७४५॥ 
बन्धके कारणभतत विभाव शक्तिका निर्देश-..इस श्लोकमें यह बताया जा रहा है कि 
जीव और कमंके इस अकार बंध होनेका बैल कारण कया बना ; उसे असंग्रमें जीव और कर्म 


के बन्धनकी ते कही जा रही है । इस समय जीव और कमंमें 
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उपयोग ही. नहीं जा रहा है, वहाँ जीवके सहज शुद्ध स्वरूपकों निरखा जा रहा हैं | इस जीव 
के, उस सहज सत्वके -, स्वरूपमें किसी निमित्त किसी नैमित्तिक भाव या एक क्लेत्रावगाह बंब 
इन सबकी कछ भी प्रतिष्ठा नहीं. है.। यह द्रव्यदृष्टिके विलासके प्रसंगकों बात यहाँ कहा' ज। 
"रही है । वर्तमान पर्यायमें एस जीवपर युजर क्‍या रहा है उसवा विंवररा विया जा रहा है । 
जीवकी अशद्ध अवस्थाका निर्मित्ञ पाकर  पौदृगलिक कर्म कर्मझूप बँघ गए और इन कर्मोके 
विप्राकका निमित्त पाकर जीवमें राग्रादिक भाव हो रहे हैं ऐसा होनेका मूल कारण क्या हैं 
ह बताया जा, रहा है कि जीव और पुदूगलकी वैभावकी निमित्त :शक्ति हैजो बंधकी 5 धि- 
कारिणी -बन रही है | जैसे इंम्बक पत्थरमें सुई या छोटे लोहेको खींचनेकी शक्ति है झौर दू 
 आदिक छोटे लोहमें खिच जानेकी शक्ति है। यह चुम्बकशक्तिके अ्ंशोंकी बात है कि वह 
विशाल लोहपिण्डको न खींच सके, मगर खीचमेकी शक्ति तब भी कहलाती है तो जैसे चुग्बक 
में खींचनेकी शक्ति है और लोहेमें खिच जानेकी शक्ति है तो शक्ति है ना, तो चुम्बककी भाँति . 
जीव और पुदूगल दोनोंमें वैभाव नामकी एक शक्ति है जिससे दोनोंमें परस्पर बंध हो जाता 
है'। यहाँ निमित्तनैमित्तिक भावसे सोचा ज्ाय तो ऐसा देखा जाता है कि चुम्बकका सन्नरिधान 
पाकर, लोह चुम्बकके पास जाता है, इसीको कहते हैं कि चुम्बकमें खींचनेकी शक्ति है और 
“लोहेमें खिच जानेकी शक्ति है | कार्य देख करके शक्तिका अनुमान किया जाता है । चुम्बकके 
आगे चौकी तो नहीं खिच जाती । उससे यह कहा जायगा कि चुम्बकका सबन्मिधान पाकर 
लोहेमें खिच जानेकी शक्ति है, तो इससे यह सिद्ध है. कि चुम्बकमें उस प्रकारकीं विशेषता है, 
ऐसे ही द्रव्योंमें से केवल जीव और पुदूगलू विभावरूप परिणमते हैं, धर्मादिक चार द्रव्य नहीं। 
उससे सिद्ध है कि जीव और पुदुगलमें कोई वैभावकी शक्ति है जो बन्धकी श्रधिकारिणी बन 
रही है। 
्र्थतस्निविधो बन्धो - भावद्रव्योभयात्मक: । 
प्रत्येक तबूढ्यं यावत्तृतीणे इन्द्रजः क्रमात्‌ ॥४६॥ 
बन्धकी त्रिविधता--बंध हे प्रकारका होता है-भावबंध, द्रव्यबंध और उभयबंध । 
इनमें से भावबंध और द्रव्यबंध ये तो अ्रलग-झलग एक-एक हैं, किन्तु उभयबंध बंधज है 
याने जीव और पुद्गलके - होने वाले मेलसे होता है। बन्धकी व्याख्या है---दो पदार्थो्े 
एकत्व बुद्धि होनेका जो कारण हो ऐसा जो बन्ध विशेष है उसको नाम बन्धहै | बन्ध शब्द 
ही यह बात ध्वनित करता है कि दो चीजोंका एकमेक हों गया है इसीको ही बन्ध कहते 
हैं। जीव और पुदूगल इन द्रो का भेल हुआ है । दोनोंका मेल हुआ है उसयवन्ध बन गया 
किन्तु भावबन्धमें किन द्रो का मेल हुआ है और मेल विना _ बन्ध होता नहीं । द्रव्य बन्धमें 
किन, दो का मेल है ? साथ ही यह भी बात समभनी है कि भावबन्धमें किसी इसरेका मेल 
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' गे बताना। अगर इसरे पदार्थका मेल बताया तो उभय अन्‍्ध बन जायगा | इसी तरह द्रव्य- 
उच्धमें भी किसी दैसरे पदार्थका भेल ने वाना अन्यथा वह भी उभय बन जायगा यहाँ 


मेल हथा है । श्रब यहां यह समझना होगा कि भावबन्ध कहलाता है आत्मामें रागादिकि 
भावोंका श्राना | तो यहां आत्माका स्वरूप प्मभना होगा। जो ही आत्मा है सो विभाव 
नहीं है और जो ही विभाव है सो आत्मा नहीं है । आत्मा शाश्वत है, अपनी शुद्ध अनन्त 
शक्तियोंका पिण्ड है और विभाव रागादिक ये श्रोपाधिक हैं, किसी समय श्राये हैं, उपाधिक्े 


शवितयोंका स्वरूप है उसमें यह, विभावकी ऋलक है तो विभावोंका यहाँ बन्धन हो गया है । 
जो बुद्ध अनन्तशक्त्यात्मक आत्मा है उसमें विभावोंका जो यह बन्धन बन बैठा है उस ही का 
गाम भावबंध है, इसी तरह ब्रव्यवंधमें भी जो “रमाणु परमाणु करके अनेक अ्रनेक पदार्थ हे 
उनकी कर्मरूप पर्याय होते हैए जो मेल बना नह द्न्य बंध है। उस अत्य बंधरमें परस्पर 
कामरिस्कधोंका उन्‍्धन है, यह द्रव्यबंध हआ और उभयबंध तो स्पष्ट ही विजातीय दो पदार्थों 
का बंध कहा गया है । 

पगात्मा भाववन्ध: से जीवबन्ध इति स्मृतः । 
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इतरेतर बन्धश्च देशानां तदृदयोमिथः॥  - .,. ) के 
बन्ध्यबन्धकभावः स्यास्भावबन्धनिमित्ततः ॥४झकाी।, 

उम्तयबन्धका स्वरूप--जीवका और पुद्गलकमंका परस्परमें जो बंधत है उसे उभय- 

बंध कहते हैं । भावबंधके निमित्तसे पुदूगलकर्म और जीवके प्रदेशका जी प्रस्परमें बंधबंधक . 

भाव हो गया है, एक क्षेत्रावगाह एक रूपसे अथवा बंधनरूपसे जो मिलान हुआझा है उसको 

बंधन कहते हैं | आ्रात्मप्रदेश तो जीवद्रव्यकी चीज हुई और कार्माण वर्गेणायें पौदूगलिक चीज 
हुईं । इन दोनोंमें बंध हुआ है वह एक क्षेत्रावगाहमात्र नहीं । तो विश्वसोपचय साथ भी है। 
विश्रसोपचयके साथ जीवका बंध नहीं माना गया है । पृद्गल कर्म अपने शुद्ध स्वरूपको छोड़ 
दे और कर्मरूपसें आ जाय और जीव अपने शुद्धस्वरूपको छोड़ दे और ,एंक .परूर्तरूपके, ढंगमें 
आरा जाय, यह जीव और कमंका प्रस्परमें बंध है । यहाँ बंधक तो है जीव और बंध है पुद्यल 
कर्म अर्थात्‌ पुदूगलकर्म तो बंधने योग्य चीज है और जीवभाव उसके .बाँवने वाला है,,इस 
तरह परस्परमें बंधबंधक भाव हो जानेका नाम उभय बंध है | उभय बंधमें निमित्तनैमित्तिक 
भावकी पद्धति श्रानेकी मुख्यता है | वैसे तो जीव अमूत्त है, पुदुगलकर्म.मूर्ते है । , तो अमृ्ते 
जीवमें पुदूगल पुद्गलमृतंका बंधन कैसा ? यह शंका स्वयं अ्रभी आगेकी जायगी । यहाँ इसमें 
“केवल यह जानना कि एक तो जीव संसार अवस्थामें मृ्ते बन रहा है, उपचारसे मूर्ते सही 
किन्तु उपचारपनेका शुद्ध प्रकटपना नहीं है अतएव ऐसे मूर्ते आत्माको मूर्त पुदूगलेका ,बेन्च 
हो गया फिर भी वास्तवमें जीव मृत नहीं हुआ, अगूर्त ही है तो उसके साँथ पृदूगलकर्मका जो 
बंध है वह एक निमित्तनैमित्तिक भावकी विशेषता आनेरूप बंध है | अरब यहाँ जीव पृद्गल 
एकन्न इस तरह हो गए कि जब पृदुगलकर्मका उदय आयगा तो जीवमें जो, रांगादिक भात्र 
होते हैं तो पुदुगलकर्मका बन्ध होता है, ऐसा जो परस्परका निमित्तनैमित्तिकपना.- है. जो; कि 

अनिवाये है ऐसी विशेषता आनेका नाम बंध है । ३ ॥ , + 7 
नाप्यसिद्धं स्वतस्सिद्धेरस्तित्वं जीवकर्मंणोः । 2० ५ 
स्वानुभवगर्भयुक्तेवा समक्षोपलब्धितः ॥४६॥। ; न 

जीव और कर्की स्वतःसिद्धता--जीव और कर्म इनकी सत्ता कोई स्वीकार नहीं 
करता है । ऐसा जिज्ञासु मनमें यह शंका रख सकता है कि जीव भी कुछ नहीं है, कर्म भो 
कुछ नहीं है, फिर उनका बंध बताना और उनकी चर्चा करना व्यथं है । ऐसा जीव और, कर्म 
के अस्तित््वके विषयमें जिसे संदेह है ऐसे जिज्ञासुके संदेहको मेटनेके लिए ग्रन्थकार कहते हैं 
कि जीव और कमंका अस्तित्व ख़तम नहीं है । जीव भी स्वतःसिद्ध है और कम भी स्वत 
सिद्ध'है और इस बातको युक्तियोंसे भी समझा जा सकता है ऐसी युक्तियोंसे कि जो स्वानु- 
भवमें उतरी हुई है। और जब सुसस्‍्वेदन प्रत्यक्षमें जीवका अस्तित्व समफ्ला गया, जैसे 
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समझा गया वैसे ही जब पर्यायमें नहीं समझा तो उससे यह भी समझा जा सकता है कि 
इसके साथ कोई विजातीय पदार्थ लगा हुआ है । इस तरह जीव प्रौर कर्मकी भत्ता असिद्ध 
नहीं है किन्तु स्वतःसिद्ध है। 
अहस्पत्ययवेद्यत््वाज्जीवस्यास्तित्वमन्वयात्‌ । । 
एको दरिद्र एको हि श्रीमानिति च कर्मणः ॥५०॥ 
जीवको सत्ताकी प्रसिद्धि--जीवकी सत्ता स्वयं सिद्ध है, कर्मकी सत्ता स्वयं सिद्ध है पर 
इसकी सिद्धि इस गाथामें की जा रही हैं। जीवमें जो श्रहं प्रत्यय बन रहा है। मैं हू, मैं 
सुखी हूं, दुःखी हूं, कर्ता हूं, भोक्‍ता हूं आदिक ब्ननेक पद्धतियोंमें अरहंंका जो प्रत्यय हो रहा 
है, मैं' का ज्ञान हो रहा है उस शहं प्रत्ययके द्वारा यह जीवका श्स्तित्व सिद्ध है। मैं! 
जिसके लिए कहा जा रहा हो वही तो जीव है । कदाचित कोई यह कहे कि मै कुछ भी 
नहीं हूं तो मैं को तो उसने पहिले ही कहा है जिसका कि निषेध करते है। उस 'मैं? का 
निषेध कैसे किया जा सकता है ? कोई कहें कि मैं जीव नहीं हूं । मेरे जीवका भ्रस्तित््व ही 
नहीं है तो उसीसे पूछो कि कौन कहता है कि जीवका अस्तित्त्व नहीं है ? तो वह कहेगा 
कि मैं कहता हूं । अरे जिस 'मै! का निषेध कर रहे थे वही मैं” सिद्ध तो हो गया । जिसे 
मै” कह रहा वह कोई चीज तो है । इस शरीरके अन्दर कोई जीव है श्र वह एक अन्‍न्वय 
रूपसे शरीरमें रह रहा है । जीवका अस्तित्व तो स्वतः सिद्ध है। यदि कोई भौतिकवादी 
यह कहे कि जीव कोई अलग वस्तु नहीं है किन्तु पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु इन चार भूतोंका 
जहाँ सम्बन्ध हुआ है तो उससे जीव उत्पन्न हुआ है। तो यों चार महाभूतके मेलसे जीव 
नहीं बन सकता, क्योंकि महाभूतमें जीवत्वस्वभाव नही पड़ा हुआ है, उनमें चेतना नहीं 
पड़ी हुई है तो उनका कितना ही मेल हो जाय उसमें चेतनात्मक तत्त्वकी उत्पंत्ति नहीं हो 
“ सकती । यदि यह कहा जाय कि उन चार महाश्षृतोंमें नहीं है चैतन्य, फिर भी उनके मेलसे 
जीवत्व बन जायगा तब तो बड़ीं विडम्बना बन जायगी । जिस समय कोई सिट्टीकी हंडीमें 
कढ़ी पका रहे हो तो वहाँ हंडी मिट्टी की है, श्रथवा कोई ताँबा, पीतल आदि धातुकी हो तो 
वह भी पृथ्वी हीं तो है। तो पृथ्वी वहाँ है ही, जल भी वहाँ पड़ा हुआ है । गर्मी भी वहाँ 
इतनी अधिक है कि वह सब जल खौल रहा है और वायु इतनी तेज ,है कि उस हंडीके 
ऊपर अगर ढकक्‍्कन धरा हो तो वह भी उछलकर बाहर गिर जाता है । तो प्रथ्वी, जल, भ्रग्नि 
वायु--इन चार महाभूतोंका संयोग है तब तो वहाँ बाघ, शेर, चीता,-हाथी श्रादि निकल 
पड़ना चाहिए, क्योंकि चार भूततोंके संयोयमें जीवका उत्पन्न-होना बता रहे ।' तो .जिनके 
जीवत्व नही है उत्तका कितना भी मेल'बन जाय उस मेलसे “भी चैतन्यस्वरूप जीवकी उत्पत्ति 
नही हो सकती है । जीव है यह बात अहं प्रत्यय द्वारा वेद्य है । मै हूं, इस प्रकारका जो मैं 
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जिसंके लिए कहा गया वही'जीव है । आम. 
कर्मके अस्तित्वकी सिद्धि--अब कर्मकी सत्ताके विषयमें देखिये--इस जमतसें लोग 

नाना प्रकारके दिख रहे हैं, कोई कम ज्ञानी, कोई अ्रधिक ज्ञानी, , कोई दरिद्र, कोई श्रीमान 
किसीकी टूटी . फूटी फोंपड़ी है, किसीके महल हैं, कोई यहाँ मौज मान रह है कोई दुःखी 
हो रहा है । तो ऐसी. जो विषमतायें हैं थे जिसके हो रही हैं उस ही पदाथके स्वभावसे, नहीं 
बन सकतीं । किसी भी पदार्थंका स्वभाव विषमताके लिए नहीं हुआ करता,। प्रत्येक पदार्थका 
स्वभांव समताके लिए, एकरूपताके लिए हुआ करता है । यदि किसे जगह विषमता हुई हो 
ऊँच नीचकी स्थिति बनी हो वहाँ समझना चाहिए कि कोई विजातीय पदार्थका मेल है तब 
वहाँ विषमता हुई है । तो यहाँ कोई श्रीमान, कोई दरिद्र जो दिख रहा है वह सिद्ध करता 
है कि कर्मकी सत्ता है। थदि ऐसे कर्म उदित न होते तो कोई श्रीमान हो, कोई दरिद्व हो, 
इस तरहकी वहाँ विषमतं।यें नही होतीं । 

यथास्तित्त्वं स्वतः सिद्ध संयोगोषि तथानयो: । 

कतु भोकत्रादि भावानामन्यथानुरपपक्तित: ॥५१॥ 





किया गया है । इस इलोकमें यह बता रहे हैं कि जिस प्रकार जीवका और कर्मका अस्तित्व 
स्वतःसिद्ध है उसी प्रकार जीव और कर्म इन दोनोंका सम्बंध भी स्वतःसिद्ध है। यहाँ स्वतः- 
सिद्धका अर्थ यह है कि जीव और कर्मका मेल भ्रनांदिकालसे चला आ रहा है । द्रव्यमें किसी 
भी कारणसे यह सम्बन्ध बना हो, किसीने बना दिया हो ऐसी बात नहीं, क्योंकि इनका 
द्रव्य हीं कुछ नहीं है । यह अनादि परम्परासे सम्बंध चला आ रहा है | दूसरा तथ्य यह है 
कि जीव ओ्और कमंका सम्बंध बताना कि किसी ईश्वर आदिकने जीव और कर्मका मेल नहीं 
कराया है | जैसे कि लौकिक जन समभते हैं कि कोई एक ईश्वर है, वही जीवमें तकदीर बनाता 
है । तकदीर लिखनेमें तकदीरका योग जुड़ता है सो ऐसा नहीं है कि किसी ईश्वरने या अन्य 
' पुरुषने किसी जीवके कर्मका योग जोड़ा हो वह जीव और कर्मका सम्बंध स्वतःसिद्ध है। 
तीसरा तथ्य यह है कि जब जीव और कर्ममें ऐसे चिमित्तनैमित्तिक भावकी स्थिति होती है 
तब जीव रागद्वेषादिक विभावोंरूप परिणम रहा है उसका निमित्त पाकर यहाँ कर्मोमें बन्धन 
स्वतः हुआ है, जीवने भी नहीं किया है, किन्तु इंस जीवके विभावका निमित्त पाकर: उन पुदू- 
गल कर्मोमें बन्च पर्याय उत्पन्न हुई है ऐसा तथ्य बतानेके लिए इस श्लोकमें यह कहा जा रहा 
है कि जैसे जोव और कर्मकी सत्ता स्वतःसिद्ध है इसी प्रकार जीव और कर्मका संयोग भी 
सम्बन्ध भी स्वतःसिद्ध है। यदि जीव और कर्मका सम्बन्ध स्वीकार न किया जाय तो कतु त्व- 
भाव ओर भोक्तृत्वभाव नहीं बन सकता है । जीव और कमंका कार्य हम प्रत्यक्ष भी देख रहे 
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है, अ्रतएव जीव आर व्मके संबंधमें किसी प्रकारती शंका न रहनी चाहिए । यदि इस जीव- 
कर्मका सम्बन्ध न होता तो गह सिद्ध नहीं हो सकता था कि जीव कर्म करने वाला हैं आर. 
अपने-अपने कर्मके अदुसार, व्तव्यके अ्रनुसार जीव कर्मके फलको भोगता है । कोई किसी प्रकार: 
सममे, पर इतनी उसे कहना ही पड़ेगा कि जीव अपने बर्तव्योंके अनुसार फटी भोगता हैं। 
जो लोग ऐसा कहते हैं. कि ईण्वरने जीवको किया और ईश्वर जीवको फल दिलाता है, वहाँ 
जूब यह शंदाग की जाती है कि ईश्वर सर्व जीवोंकी फल देंता है. तो सबको समान फल क्यों 
नहीं देता, चाहका फैले क्यों नहीं देता ? बुरा फर्ल क्‍यों देता हैं, दुर्गतिमें क्यों ढकेलता हैं! 
यदि ईश्वर दयालु है तेव तो उसे सभीकी समान फल देता चाहिये । तो बहाँ लोगोंको उत्तर 
देता पड़ता है कि जीव जैसे कर्म करता है. उसके अनुश्तार ईएवर फल देंता है । यहाँ इतना 
तो स्वीकार करना पड़ी कि जीवको जो फेल मिलता है उसके कर्तव्यके अनुसार मिलता है । 
बह कतेव्य क्या है ? कर्म है और उस कर्ममें जो एक विशिष्ट पुद्गल कार्माण बन्धच हशा ह् 
वह कर्म है । तो जीवका सम्बन्ध स्वतःसिद्ध हैं, कक अस्तित्व स्वतःसिद्ध है, इसी प्रकार 


कक ननु मूर्तिमता मूर्तों बध्यते हृचयणुकादिवत्‌ । 

*। ,. मूत्तिमत्कर्मणा बन्धो नामूर्तस्य स्फुट चितः ॥४ ९) 
झमूर्ते आत्माका मुतिसान करके साथ बन्धन होनेकी पसंभवतएकी आशडूा- सै 
अहाँ; शंकाकार कहता. हैं कि मूतिमान पदार्थके साथ सूरत पदार्थका बन्च वह तो न्‍्यायकी बॉ्तें 
है. और ऐसा होता है जैसे कि परमार प्रमाणुका परूपर बन्ध हो जाता हैं, स्कंधोंमें 
द्रव्यस्कंघका बंन्च हो जाता हैं, क्योंकि वें दोनों मूर्तिक हैं । तो मूर्तका मूतेके 


प्रमाणुका, 7 हे 
"साथ बन्ध होता तो उचित हैं लेकिन आत्मा अमूर्त है ओर पुदूगल कर्म मूर्तिक हैं, तो रत 


द्रव्ये हैं, अमूते हैं उसके साथ किसको बस्ध हो सकता हैं ! आकाशमें सभी पदार् 
हैं, * मूर्तिक पदार्थ भी रह रहे हैं, पर अआाकाशके सीरथ किसीका वनन्‍्ध तो नहीं होता १ उसी 
तरह आकाश आ्रदिककी तरह ऑर्त्मी थी अमू्ते है, फिर अमूर्तके -साथ मूतते करमका बच्च 
तरह होगा, ऐसा शंकाकारने अपना ग्राशय रखी है । अब इस शुंकाके उत्तरमें कहते हैं । 
जा 3 स्वतःसिरद्धः स्वभावोतकंगोचर: । 
हे तस्मादहँति नाक्षेपं चेत्परीक्षो नें सोहेति ४५०३७ 
, #. उक्त शंकाके समाधानमें अशुद्धताका मूतिमान कर्मके साथ बच्ध होनेके स्वभावका 
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निर्देशन--शंकाकारने उक्त श्लोकमें यह शंका की है कि अमूर्ते आत्माके साथ मूर्ते कर्मका 
बन्ध नहीं हो सकता, सो ऐसी शंका संगत नहीं है, 'व्योंकि जीव और कमंका बन्ध अनादिसे 
चल रहा है। यह एक स्वभाव हो गया है, और स्वभावमें कभी कोई तके या ग्रश्न नहीं 
किया जा सकता है । स्वभावकी बात यहाँ कसी एक द्रव्यके लिए नहीं कही गई है ॥ जीव- 
द्रव्यका बन्धनेका स्वभाव हो गया, यह बात नहीं कही जा रही विन्‍्तु कही यहाँ पर्यायगत बात 
है । जीव अनादिकालसे अजुद्ध है, शुद्ध नहीं होता तो आज भी जुद्ध न हो सकता था । तो 
उस श्रशुद्ध आत्माका ऐसा स्वभाव है। तो अशुद्ध पर्यायके स्वभावकी बात्त कही जा रही है। 
ग्रथवा जो कुछ घटनायें बन रही हैं ये घटनायें स्वभावरूप हो गयी हैं, भ्र्थात्‌ ऐसी स्थितिमें 
कि जीव जब अजश्युद्ध हुआ तो वहाँ कर्मंबन्ध हो ही गया, ऐसा स्वभाव है और जो स्वभाव है 
वह तवीके गोचर नहीं होता । उसमें प्रश्न नहीं उठाया जा सकता है ? जीव और कमंका 
बन्ध अनादिकालसे हो रहा है, यह बात बड़े विस्तारपुर्वक बतायी गई है। अशुद्ध जीवात्मा 
का स्वभाव. ही ऐसा है और कार्माण स्कंधोंका विस़सोपचयमें रह रहे उन कार्माराण कर्मोका 
भी स्वभाव ही ऐसा है कि जब जीवके रागादिक भावोंका निमित्त पाये तो कम कर्मरूप बन्ध 
जायें, और जब कर्मका विपाक आये तो जीवको कषायरूप बत॑ना पड़ता है। ऐसा यहाँ पार- 
तंत्य है, निमित्तनैमित्तिक भाव है, इस कारणसे ऐसा बन्ध चल रहा है और इस स्थितिमें 
ऐसा बन्ध होना स्वभाव है । स्वभावमें प्रश्न नहीं उठाया जा सकता है । दूसरी बात यह है 
कि यहाँ स्वभाव तो कहा गया है, वह द्रव्यका नहीं बताया गया है, किन्तु पर्यायगत स्वभाव 
है । जीव अशुद्ध पर्यायमें आया तो उसमें क्‍या प्रकृति पड़ जातो है, यह बताया गया है। 
हृष्टान्तपुर्वेक श्रशुद्ध वस्तुके पर्यायगत स्वभावका स्पष्टीकरण--जैसे यहाँ इन स्कघों 
में प्रकृति बतायी जा-संकती है । घड़ेमें पानी झा जाय, कोई चीज रखी जाय ऐसा घड़ें 
में स्वभाव पड़ गया है। अब घड़ा जिन परमाणुझ्नोंसे बना है उन एक-एक परमाणाझ्रोंमें 
यदि कोई कहे कि उस परमाणुमें भी भरा रहनेका स्वभाव होगा, सो नही कहा जा सकता । 
पर्याय जिसमें जो बात सम्भव होती है वह बांत इस पर्यायकी स्वभाव रूपसे कही जाती है । 
तो यों जब जीव अनादिकालसे अशुद्ध है. और कार्माणवर्गणायें भी इसी तरहकी योग्यता 
रखती हैं तो उन दोनोंकः, उस योग्य स्थितिमें बंध हो जाना यह स्वभावकी ही बात है। 
जैसे कहते हैं, बिच्छूका काटनेका स्वभाव है, तो बिच्छू एक पर्याय है, उस पर्यायमें रहने वाले 
का कैसे स्वभाव पड़ गया है ? उसकी: पर्यायसे ही ताल्लुक है । यदि कोई ऐसा कहे कि 
बिच्छू पर्यायमें जो जीव॑ रह रहा है उसका स्वभाव है तो बिच्छू पर्याय समाप्त होनेंके बाद 
मानों वह मनुष्यपर्यायमें श्रा गया तो वहाँ भी काटनेका स्वभाव हो । तो यंह पर्यायगत स्व 
भावकी बात कही जा रही है । जैसे इसी बातको अगली गाथामें स्पष्ट करेंगे । हाँ, यदि इंसपर 
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भी सन्तोष न होता हो तो और परीक्षा ही करनी चाहते हो कि फंसे माना है कि श्रमूते जीव .. | 
के साथ मूर्तिक कर्मका बन्धे हो गया । उसकी परीक्षा भी बता दी जायगी | उसे युक्तियोंसे. द 
भी सिद्ध किया जायगा । इंस गाधथामें अमूर्त जीवके साथ मूर््त कर्मका बन्ध कैसे होता हैं, इस “ 
शंकाके दो उत्तर दिए गए हैं---एक तो यह कि स्वभाव उस प्रकारका है । स्वभावमें तक. 
नहीं उठाया जा सकता । दूसरा उत्तर ' यह है कि उसकी परीक्षा भी बतांयेंगे और युक्तियोंसे 8 
भी सिद्ध करेंगे । इन्हीं वातोंमें से पहिली बातका स्पष्टीकरण अ्रव कर रहे हैं। |... 


- अग्नेरोष्णयं यथा लक्ष्म न केनाप्यनितं .हि तत्‌ । 
एतंविधः स्वभावाद्या न चेत्स्पर्शेने स्पृश्यताम्‌ ॥५४॥। 


उदाहरखापुर्वक प्रकृत स्वभावके  प्रतापका निर्देश-- जैसे अ्ग्निका सक्षरां- उप्णता है... 
ऐसा सभी.लोग कहते हैं |. और भी देख लीजिए---जहाँ श्रग्नि होगी वहाँ किसी. ईंधनका ह '! 
संयोग हो. जाय तो अग्नि जल जायगी<+कभी यदिःऐसी:स्थिति आये कि अग्नि भी है; और 
ईंधन भी उसपर डाला,हो और फिर भी न-जले-तो ऐसी: स्थितियाँ कंब- होती हैं-जबव- कि 
उसका प्रल्निब्रंघधक कोई; मरि वगरह मौजूद हो: अर््॑वा: जैसे कोई. वरन॑स्पतिरस -होता है जिसे. 
हाथमें . लगा. लें-या ईइंधनपर-लगा.लें :फिर अग्नि उसे” नहीं जला सकती! है । तो वह. .एक 
प्रतिवंधक कारण-आा गया । कार्य होनेंका-उपादान निमित्त; कारण .और.प्रतिबंधक कारणका 
प्रभाव ये सब चाहिएँ ।, तो यह गातः दूसरे प्रसंग, की: है; लेकिन यहाँ:यह कहां: जा रहा? कि. 
अग्तिमें स्वभाव ,तो -गर्मीका है. तो अ्रम्निमें जो :उष्णंता आयी है उसको-क़िसमें अ्रजिंत' किया. « 
है, किसने उसकी. कमाई किया- है, कैसे उप्णाता उसमें आयी है?:उसकाःउत्तर-यह है _कि- 
ऐसाः ही स्वभावः है -अग्निमे जो उप्णता. झ्रायी है।:वहं सुवभावसे श्रायी है; यहाँ कोई -तके. . 
उठाने/लगे,-कोई अनुमान:प्रयोग करने लगेंकि: हम तो अंग्निको ठंडी मानेते हैं और वह युक्तिः 
भी दे. देखो अग्नि:ठंडी:होती है पदार्थ होनेसे ॥जैसे-जंल + जल ;. पदार्थ है वह ठंडाः होंता है ।-. 
अतः अग्नि. भी पदार्थ है, उसे-भी,ठंड़ी-होना चाहिए:। व्याप्तिको "कोई ध्यान ने-देकरःयों ही 
अनुमानसे [किसीपंर कोई जात लादे:किः:अग्नि .ठंडी होनी. चाहिए तो उसका: उत्तरः देनेमें : 
ज्यादा दिमाग लगॉनेकी. झ्ावश्यकता, नहीं है,“उसके: हांथपर अग्निकी 'डली:रख दीजिए, अपने: 
ग्रप्‌ वह समझे ज़ायगाःकि, अग्नि! गर्म होती हैं । अ्रग्निमें गंर्मीकाः स्वभाव, हैःओर यह गर्भक़ा 
“ लक्षरा है, यह बांतःस्वभावसे आग्री:है;॥ ग्रंदिः्कोईःनहींःमानताः है.तो स्पर्श करांकर# उसे! 
समा दीजिए कि देख-लो' अ्रस्ति) गर्म है:अथवाःसहीं:।: तो अग्निमें: “जो गर्मी आयी है; क्‍यों 
आयी है,:कैसे आयी है,“किंसने इसमें-गर्मीःडाल दीं: हैंःये प्रश्न बेकार हैं-3:स्वभाव-ही#ऐसाः ४ 
है, ..उसका अनुभव करके देख लो/॥ 5 तो-जैसे|इस: दृशन्तमें! बताया: हैं? /किःअग्निका जो गर्मी 
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स्वभाव है वह किसीने नहीं किया हैं स्वयं“्ही है, इसी प्रकार दृष्टांतमें भी भ्रब बनला रहे हैं । 
तथानादि: स्वतो बन्धों जीवपुद्गलकर्मणी: 4 * 
कुततः केने कृतः कुत्र प्रश्तोयं व्योमपुष्पवत्‌ ॥५५॥ 

प्रकृत दार्शन्तमें प्रकृत स्वभावके प्रतापका प्रतिपादन--उक्त गाथामें ज॑से दृशन्तमें 
घटाया गया है कि अग्निमें उष्णता स्वयं सिद्ध है,. उष्णता होना स्वभाव है उसी प्रकार 
जीव और पृदगलकर्मका जो अनादि बन्ध चला आरा रहा है वह स्वतः है। स्वभाव ऐसा'है 
उसमें यह तक नहीं किया जा सकता कि जीव और पुद्गलकर्मका श्न्नादि बंध हुआ है तो 
कैसे हआा है, किसने किया है, कहाँ हुआ है आदिक प्रश्न वहाँ नही किए जा सकते है, 
क्योंकि ऐसा प्रश्न उठना वहाँ सम्भव ही नह ऐसा प्रश्न तो आकाशपुप्पकी तरह असत्‌ 
ही होता है । स्वभावमें क्या प्रशण किया जाय २ यह बच्च कहाँसे हुआ ? किस जगहसे 

आया, किसने किया और किस जगहसे किया ? ये सब प्रश्व यहाँ नही उठाये जा सकते। 
जैसे आकाशके पुष्प कुछ नहीं हैं इसी प्रकार ये प्रश्न.भी वहाँ ठहरते नहीं हैं । यों जीव 

और पुदूगल कर्मका अनादि सम्बन्ध है, यह भली भाँति सिद्ध हो जाता है । 
चेदू विभुत्सास्तिचित्ते ते स्यात्तथा वान्यथेति वा । 
स्वानुभूतिसनाथेन प्रत्यक्षेरा विमृश्यताम ॥५६॥ 
श्रमुतं आत्माका मृतिमान कर्मके साथ बन्ध होनेके सम्बन्धें स्वानुभूतिसहित प्रत्यक्ष 
से विसर्श करनेका अनुरोध--कर्मोंका जीवके साथ बन्ध है अथवा नहीं-है ऐसी शंका संशय 
का निवारण स्वभाव बताकर कहा गया है । अब यदि इस उत्तरमें सन्‍्तोप नहीं हो रहा है 
और ऐसी तीज जिज्ञासा ही है, हृदयमें एक ऐसी भ्रबल इच्छा हुई है कि हमको तो भली 
भाँति युक्तिपृवेक समझाइये कि कर्मोका जीवके साथ बन्ध है अथवा नहीं है ? है तो किस 
तरह है-? तो स्वानुभूति 'सहित प्रत्यक्ष पहिले विचार कर लीजिए श्रर्थात्‌ अपने अनुभवसे 
ही इस शंकाका -समाधान कर लीजिए कि वस्तुतः - श्र्थात्‌ सही रूपसे यह बात उतरती है 
अथवा नहीं कि जीवका और पुदूगलकर्मका अनादिकालसे सम्बन्ध है, परम्परा है और ऐसा 
स्वभावसे ही हुआ है, वहाँ किसने किया ? प्रथम तो यह प्रश्त यों नहीं: उठता कि यही 
निर्णय कोई नहीं कर सकता कि सबसे पहिले ,जीवमें रागादिक भाव आये या पहिले कर्मबन्ध 
था ? ये दोनों ही अनादिसे हैं, ऐसा ही स्वभाव है ,लेकिन इस स्वभावके उत्तरमें संतोप.नहीं 
है तो अपने अनुभवसे विचार कर लीजिंए । वह क्या अनुभव है जिससे कि स्वयं विचार 
किया जा सकता है। उस अवुभवकी बात स्पष्ट कर ररहे हैं । 
-' अस्त्यमूर्त मतिज्ञानं शुतज्ञानं च वस्तुतः । - 
मद्यादिना समूर्तेन स्थात्तत्पाकानुसारि तत्‌ ॥५७॥ 


हु हर हक "उ 
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ह अमूर्त सतिज्ञान व शुतज्ञानका भद्यादिपानके प्रसद्भमें बद्ध विकृत बेहोश हो जामेका 
“त्यक्ष उदाहरण--देखिये-यह तो निश्चय हो गया कि ज्ञान अमृत है, श्रात्मा अमूर्त है। 
तो आत्माकी जितनी शक्तियाँ हैं, जो धर्म हैं, जो गुण हैं वे भी अमूर्त है | तो श्रात्माकी 
जितनी शक्तियां हैं, जो धर्म हैं, जो गुरा हैं वे भी अमूर्त है । जब पआ्रात्मामें रूप, रस, गंध, 
8 नहीं हैं तो श्रात्माकी क्या किसी शक्तिमें रूप, रस, गंध, स्पर्श श्रा जायगा । आत्मामें 
मूतपना नहीं है तो झआत्माके ज्ञानमें भी मूतंपना नहीं है। हम श्रापको भी जो, श्राजकल 
जान चल रहे हैं, क्या कोई यह कह सकता है कि हमारा ज्ञान काला है, नीला हैं अथवा 
सुगंध है दुर्गग्ध है, यह कठोर है, चिकना है श्रादिक ? तो जैसे झ्रात्मा अमूर्त है उसी प्रकार 
ज्ञान भी अमूर्त है, लेकिन देखा यह जा रहा है कि ऐसी श्रमूर्त ज्ञानमात्र मृते मदिराआदिक 
के कारणसे बेहोश हो जाता है, ढक जाता है। वह ज्ञान प्रभावित हो जाता है। यह तो 
अनेक जगह देखनेको मिल जायगा। जो लोग मविराका पान कर लेते है उनकी हालत 
वेहोशीकी हो जाती है । वे सड़कपर पड़े रहते है, कुत्ते भी उनके मुखमें मृत जाते है । 
भला बेहोशी न ही तो ऐसी बात कोई आदमी सह सकता है ? उसका ज्ञान दव गया, गड़- 
बड़ जान हो गया, यह हुआ मदिरापांन करनेके कारण । तो मदिरा मूर्तिक है, ज्ञान श्रमूर्तिक 
है, वहाँ भी एक प्रश्न उठाया जा सकता है कि मदिरापान करने से अमूर्त ज्ञानपर यह असर 
क्यों हुआ ? अमृूर्तके साथ मूर्तका इस तरह जुड़ाव कैसे बना ? वहाँ भी प्रश्न हो सकता है । 
लेकिन उस स्थलमें तो श्रपना अनुभव गवाही दे रहा है, स्वयं प्रत्यक्षसे देखे रहा है कि 
मदिरा पीने वाले पुरुषका ज्ञान बिगड़ गया । तो देख लीजिए-मतिज्ञान, श्रुतज्ञान यें आत्माके 
ज्ञानयुणकी ही तो पर्याय हैं । ज्ञानकी ५ पर्यायें कही गई हैं--मतिज्ञान, श्ुतज्ञान, अ्वधि- 
ज्ञान, मनःपर्ययज्ञान और केवलज्ञान । जैसे कि केवलज्ञान तो सकल प्रत्यक्ष है, निर्दोप है 
निरुषाधि है, वहाँ तो कभी बिगड़नेका प्रश्न ही नहीं होता । श्रवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञान 
थे विकल प्रत्यक्ष हैं, इन्द्रियजन्य नहीं हैं, फिर भी इसमें भीतरी आत्माके कोई चिन्ह हैं या 

दूसरेके मनमें रहने वाले पदार्थोकों जानता है । “कुछ थोड़ा बहुत सम्बन्ध है मूर्त पदार्थके 

साथ- अथवा इंसके आवरणका कभी उदय भी आ सकता है, लेकिन यह ज्ञान हम आपके 
नहीं है और न स्वानुभव प्रत्यक्ष द्वारा इसकी बात बता सकते है, अतः इसको भी छोड़ें । 
श्रब शेष रहे दो ज्ञान-मति और श्रत, जो यहाँ महुंष्योंमें पाये जा रहें हैं । थे ज्ञानगुणकी 
पर्याये हैं। यहां देखते है कि कोई पुरुष मदिरा' पी लेता है तो मतिजान, 'भुतज्ञान जो कि 
श्रमूतज्ञान हैं ये गड़गड़ हो जाते हैं, बेहोश हों जाते हैं । तो इससे सिद्ध हुआ कि यह बेहोशी ' 
जब मदिराके निमित्तसे हुई है तो ऐसा पारतंत्र्य जीव कर्मका' बन्धर्न' यह भी किसी निमित्त 
को पाकर हो जाया करता है तो जैसे मृत॑' मदिराके सम्बन्धसे अमूर्ते ज्ञानपर प्रभाव हुआा 


हू. 
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_ ह इसी प्रकार योग्य उपाधिके संच्िधानसे अथवा योंग्यतासे जीव और कंममें वन्धनंकी भी 
बात आरा जाती है। अर्थात्‌ मूर्त कमके द्वारा अमूर्त आत्मा भी वध जाता-है। जैसे मूर्त 
_ मदिरासे अमूर्त ज्ञानपर प्रभाव पड़ा हुआ है । इस दृष्टान्तसे यह बात स्पष्ट हो जाती है कि 
मृत कर्मके ढ्वारा अमृत आत्माका बन्ध सी हो जाता हैं। अब इसीका स्पेष्ट' अ्रथ अथवा . 
सारांश बताते हैं।. .. | हे 





नासिद्धं तत्तंथायोगात्‌ यथा दृष्टोपलब्धितः । रह 
हा बिना मद्यांदिना यस्मात्‌ तहिशिष्ट ने तदृदयम॥ का 
5. अंधादि हारा सति शतज्ञानके बिगड़ जानेकी असिद्धतोंकों असिद्धि--उतक्ते गाथामें ._ 
बताया गयां है कि मूंते मंदिराके सम्बंधसे. मतिज्ञान, श्रुतज्ञात्त जो कि अंमू्ते हैं ये बेहोश हो 
जाते हैं यह बात असिंद्ध नहीं है, ऐसा तो देंखा ही जा रहा है, और यह भी देखा जाता कि 
जब मंदिराका नशां उंतर जांता है तो वही पुरुष फिर चेत भी 'जांता है। भ्रथवा ' जिनके _ 
_ मद्यादिकका सम्बंध नहीं है उनका ज्ञान सही काम कर रहा है । तो जब ये दोनों बाते प्रत्यक्ष 
. से देखी जा रही हैं तो सिद्ध हो जाता है कि मदिरांपानसे ज्ञान मंर्द हो जांता है । तो जैसे 
मदिरापानसे ज्ञान मंद हुआ्ना, ऐसे ही मुर्त कमके साथ अमूर्त आत्माका बंध हों जाता हैं, यहं 
बात भली भांति सिद्ध हों जाती है । तो जैसे जीव॑- अ्नादिसे अंशुद्ध है और ये कौर्माण वर्ग 
' शायें भी अनादिसे अशुद्ध हैं, ऐसा नियम नहीं है कि ये सब अनादिसे शुद्ध ही-थे, पीछे इनमें 
: अशुद्धता श्रायी, यद्यपि पुदुंगलमें शुद्ध अशुद्ध' होना यंह परिवतेन चलता रहता है, पर वहाँ 
यह नियम नहीं बनाया जा सकते कि पुदूगल अनादिसे शुद्ध था अ्रथवा जीवके बन्धनमें आयों- 
हुआ कम शुद्ध हो । तो यहाँ ये कार्माणस्कंच भी अचुद्ध हैं और यहाँ यह जीव भी अचुद्ध 
और इनका संत््व भी अनांदिसे है। तो इनका संयोग भी भनादिसे है । यों जीव और कर्म: 
: का बच्चे अनादिसे है, यह टात नली भाँति सिद्ध हो जाती है। का 
है .. आप चोपचारतो परत तूक्‍त ज्ञानद्य॑ हि यंत्‌ । 
न तत्तत्त्वाद्यथा ज्ञानं वस्तुसीम्नोइततिक्रमात्‌ ॥५६॥ | 

उपचारसान्नसे श्ञानेंकी मृ्तंताका- व्यवहार .व तत्त्वतः झोनकी अअम्र्तताका प्रकांश-- 
मतिज्ञान और श्रुतज्ञान उपचारसे मूर्त भी हैं, परन्तु यह उपचार किस कारणसे किया गये 
है. ?: वास्तयमें मतिज्ञान श्रोर श्रृतज्ञान मूत्त नहीं हैं । तत्त्वदृश्सि. निरखा जाय तो ज्ञान 
अमूर्त ही है:और जो अ्रमू्ते ज्ञान है वह कभी .मु्त हो ही नहीं सकता, क्योंकि वस्तुमें जो | 
स्वरूप है, उसकी सीमा है, उसका उल्लंघन ही कोई नहीं होता, जो मूर्त है बह हर स्थिति 
में भूर्त ही रहेगा भौर जो अमरूत हैं वह सदा अमृत ही रहैगा 4. जिसे पदार्थमें रूप, रस गंध 
स्पश है वह तो रूप, रस; गंध, स्पर्शादिकेमयं ही रहेगा। चाहे बिखर कर अकेला भी 
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जाय, अर तो भी वह रूप, रस, वर्ण गंधभय होगा ही और जो पदार्थ श्रमूर्त हैं उनमें 
कितना भी उपाधिका सम्बन्ध बढ़ जाय, वहां कभी रूप, गंध, स्पर्श नहीं हो सकता है । तो 
जब सूर्ते मृर्ते ही रहता है और अमूर्त अ्रमूत ही रहता है तो मतिज्ञान, श्रुतज्ञार्न वास्तव॑में 
श्रमृत ही रहेंगे । अत उपचारसे कथड्चित चूर्ते कह दिया जा' सकता है । 
नासिद्धश्चोपचारोयं मूर्त यत्तत्वतोषि च । 
वैचित्र्याह्स्तुशक्तीनां स्वतः स्वस्यापराधतः ॥६०॥ 

ज्ञानके मुतेत्वके उपचारकी सिद्धि-- मतिज्ञान और श्रतज्ञान वास्तवमें श्रमूर्त ही हैं 
उनमें उपचार करके मृतंपनेकी बात कही गई है सो ठीक है, वह उपचार असिद्ध नही है 
अर्थात्‌ उस उपचारकी दृष्टिमें मतिज्ञान, श्रुतज्ञान मृर्ते ही बन जाते है। हाँ है उपचारसे 
जिस उपचारसे उन ज्ञानोंको मूर्त कहा गया है वह उपचार अरसिद्ध नहीं है, किन्तु सिद्ध है 
वह ज्ञान चंकि कर्मसि आ्रावृत अथवा कम और साधन अनुकूल जुटने पर यह बेहोश हो 
जाता है, इस कारणसे उपचारसे मूर्त कहा गया है.। वस्तुतः म॒र्त नहीं है। अथवा जब पर्याय 
व्यवहारकी दृष्टिमें ही रहकर निरखा जायगा तो यह भी न कहा जा सकेगा कि यह ज्ञान 
म॒र्त बन जाता है । वस्तुमें इस ही प्रकारकी शक्तियाँ होती है कि उनके कारण कुछ विरुद्ध 
ऐसा बन जाता है कि पदार्थको अपने स्वभावसे विपरीत परिस्थितिमें गुजरना पड़ता है । 
आत्माका ज्ञानगुण श्रमूर्त है. वह यहाँ मूर्त कैसे बन गया ? ,औौर यहाँ वस्तुशक्तिका इस 
तरहका परिणमन कैसे श्र गया ? इसमें किसका दोष बंताया जायगा ? यही कहा जायगा 
कि स्वयं आत्माने अपना अपराध किया है, जिस कारणसे उसे मूर्त बनना पड़ा है। उपचार 
होनेका कारण यह होता है कि जहाँ मुख्य तो कुछ हो नहीं और प्रयोजन श्रथवा निमित्त 
हो तो वहाँ उपचारकी प्रवृत्ति होती है ।- जैसे किसी बालकका नाम अग्नि रख दिया गया 
तो बालकको श्रग्नि उपचारसे ही तो कहा गया है कि क्या सचमुचमें वह अग्नि बन गया 
है ? श्रग्निमें एक तैजस ग्रुण पाया जाता है, गर्मी पायी जाती हैं और उस बालकमें भी 
विशेष क्रोध देखा गया, उसके तेजी पायी गई तो उसको दृष्टिमें रखकर लोग उपचारसे 
उसे अग्नि कह देते.,हैं पर वास्तवमें वह्‌ बालक अग्नि नहीं हो जाता, तो ऐसे ही ज्ञान तो 
वास्तवमें अ्रमते है, फिर भी. उसमें मूर्तपनेका जो उपचार किया गया है वह कमेके निमित्त 
से है। कर्मका आत्माके साथ अनादिकालसे ही बड़ा + रैनिष्ठ सम्बन्ध चला आया है । 
आत्माका विपाक भी उसी प्रकार होने लगा । यों यह कहना , पड़ता है कि लो अब आत्मा 
भी म॒र्त बत गया.। तो मततामें कारण क्या कहां जाय ? बाह्यको ओरसे तो यह कहा 
जायगा कि कर्मोका सम्बन्ध है, शरीरका सम्बन्ध है, इसकी आ्राधीनता है और, अस्तरज्ुसे 
यह कहा जायगा कि इस जीवने स्वयं अपने आप अपराध किया है, अपना निज स्वभाव 


ि 
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शैया वैभाविक केंहा जायगा ? ऐसा जो अर्थ विकह्प है, ' ज्ेय प्रह्‌ण है 

परिणमन है ? जीवकी क्या वैभाविकी क्रिया है 2 यदि इस परह जीवकी वभाविकी क्रिया 
बन जाय तब तो फिर स्वाभाविकी क्रिया रही । इसीके आशयको अड्काकार निम्न श्लोक 


स्पष्ट कर रहा है । 
पस्माद्था पटाक्त्या पठज्ञानं न पढे घट: । 
मचक्ृ्त्या पथाज्ञान ज्ञान ज्ञास गे तन्‍्मयम | ६५॥ 
जेयाकार ज्ञानमें बताकर विकी शक्ति 
अनावश्यक कैकार हर मतिपादन--शज्भाकार उक्त शद्भाका आशय स्पष्ट कर 
रहा है मय जेयके पमित्तसे ज्ञान शेय हो जाता समय ज्ञान ज्ञान 
रहता है । वहाँ ज्ञान ज्ञन है रहा, ज्षे नहीं हो गया । जसे किस उैटको जाना तो 
शान आया, उस भय वह ञ्ञा ही रहा, गे घट न बच 
जायगा । हेसे मदिरा का निमित्त पा कर जो ज्ञान “चाकार हुआ, छत हुआ तो 
हाँ भी वह गान ही है, वह संदिरामय नहीं है वा, तब वह विरभा क्या आया ? 
अमृत ज्ञान अमृर्तरूप ही रहा, उसका फिर किप्त त | / शख्धयकार 
हैं आशय है दिरापान क नेपर भी शाव भदिरा गहीं बन जे । शान ही 
रहता है | जैसे आदिक दार्थोका पर ज्ञान ज्ञान है, वह कहीं घट- 
पटादिक ) ऐसी ,स्थि गानमें बद्धता क विभाव भी 
या आया ? क की शक्ति भाननेकी के ता नहीं है से शख्धाके उत्त में 
नव यतो विशेषोष्ति पेड्धाबद्धाववोधयों । 
मोह वृत्तो बद्ध . वद्धस्तदत्ययात्‌ 4६६॥ 
सानमें श्रन्तर शाकारका यह के; रापान करते पर भी 
उस स्थितिमें हरा ज्ञान भी तो गान ही है और मदिरशाप ऐसी तिय्ें जो 
शेय पदाथोंके ऊर हुआ ज्ञान है वह भरी शान है । तो भानपना केले गह समान है 
का ज्ञान पर ज्ञान पेट।दिक हृप दिरापान करपे 
“९ ज्ञान अज्ञात पा । ज्ञान हाँ भी है निवहाँ ४) है।त॑ निपना कोने: है, 
तब +भाविकी या आवश्यकत, ? इस श्ज्ाके कहते है केवल 
र वहाँ श्र मित्त न ” ऐसी स्थितिये वाला 
गान और भदिर ला, ताला ज्ञान, इन दोनों गानोंगें बहु 
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शान ही है, बह घटपटादिक रुप नहीं बन जाता, ऐसे ही मदिरा थी लेते पर ज्ञानने अपन/ 
परिशमन किया तो भी ज्ञान ज्ञान ही है कहीं मदिरा तो नहीं बन गया । यों ज्ञानोमें कोई 
अन्तर नहीं है । सो शंकाकारता यह मानना युक्त नहीं है। मदिरापान करने पर बदला 
हुआ ज्ञान मलिन है, और ढंगगग है और मदिरापान किए बिना केवल पदार्थक्रि विपयके 
निमित्तमात्रसे जो ज्ञान बनता है - बह ज्ञान रपट है, सावधान है । इन दोनों ज्ञानोंमें अन्तर 
है । मदिराके निमित्तसे जो ज्ञान बदलता है उस ज्ञानमें तो यथार्थता नहीं है श्र जो केवल 
ज्ेयके निमित्तसे जेयाकार हो रहा है ऐसे ज्ञानमें यथार्थता है । तो इन दोनों स्थितियोंके ज्ञानों 
में बहुत बड़ा भ्रन्तर है. श्रथवा यों कह लीजिए कि एक ज्ञान तो बद्ध ज्ञान है, दुसरा ज्ञान 
अदद्ध ज्ञान है । यह एक आआपेक्षिक ढंगमें कह रहे है । यहां हम श्राप मनुप्योके मदिरापानके 
समय होने वाला ज्ञान वद्ध ज्ञान है श्रीर मदिरापान आादिकके अ्रभावमें स्पष्ट वुद्धिकि समय 
होने वाला ज्ञान अ्रवद्ध ज्ञान है। वस्तुतः तो यह मान लिया कि सभी ज्ञान बद्ध ज्ञान है पर 
एक मुकावलेतन दृष्टाग्तके अनुरूप वात कही जा रही है । वास्तविकता तो यह है कि जहाँ 
तक जीवके मोहकमंका सग्बन्ध बना है तहाँ तक ज्ञानवद्ध ज्ञान कहालाता है । जहाँ मोह 
कर्मका अभाव हो गया है वह ज्ञान अबद्ध ज्ञान कहलाता है । यों बद्धज्ञानमें और श्रवद्धज्ञान 
में बड़ा अन्तर है । तव शद्भ[ुकारकां यह कहना कि मदिरापान करे तब भी वह ज्ञान ज्ञान 
ही है और मदिरापान न करे तब भी ज्ञान ज्ञान ही है। यों समानताकी बात कहना असंगत 
हैं । बद्ध और अबद्ध ज्ञानमें वया अन्तर है ? इसी वातको श्रव अ्रयली गाशामें स्पष्ट करते हैं । 
मोहकर्म वृतं ज्ञान प्रत्यर्थ परिणामि यत्‌ । 
इष्टानिष्टार्थसंयोगात्‌ स्वयं रज्यद्हिपद्यथा ॥६७॥॥ 
मोहकमावृत्त, बद्ध ज्ञानकी विडम्बना--- 

मोहनीय कर्मसे जो ज्ञान आवृत्त हो गया है वह ज्ञान अर्थके अनुसार परिणमन कर 

रहा है श्र्थात्‌ इष्ट पदार्थके संयोगसे वह ज्ञान राग कर रहा है और अनिष्ट पदार्थके संयोगसे 
वह ह्वेष कर रहा है । यहाँ एक बाद विशेषत्तया यह्‌ जानना है कि ज्ञान और आत्मा इन्हें 
एक मानकर कथन किया जा रहा है । ज्ञान गुण है । ज्ञानका काम मात्र जानना है। रागद्वेष 
चारित्रगुणके विकार हैं । रागद्वेषका ज्ञानसे सम्बंध नहीं है । ऐसे दो गुणोंकों दृष्टिमें रखकर , _ 
यह कथन नहीं है, किन्तु ज्ञान है सो आत्मा है, तो ज्ञान बद्ध है, इसका श्रर्थ है--श्रात्मा बद्ध 
है । रागद्रेष कर रहा है श्रात्मा, इसका श्रर्थ है कि यह ज्ञान रागद्वंप कर रहा है । तो उस 
ज्ञानकी चर्चा यहाँ चल रही है | जब कि ज्ञान मोहकमंसे आवृत्त हो जाता है श्रर्थात्‌ मोहनीय 
कर्मका विपाक होता है तो उस समय यह ज्ञान जिस-जिस पदा्थकों जानता है उस उस पदार्थ 
में इष्ट बुद्धि रखता है अथवा श्रनिष्टबुद्धि रखता है। तो स्वयं राग करता हुआ और द्वेप 
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करता हुआ चलता है । छद्मस्थ अ्रवस्थामें ज्ञानमें ऐसी योग्यता है कि वह पदार्थोकोी क्रम क्रम 
से जाने । जब तक ज्ञानावरण कर्मका सम्बंध है तब तक उसके क्षयोपशममें इतनी ही शक्ति 
प्रकट है कि वह कुछ जाने और क्रमसे जाने, और वहाँ मोहनीय पदार्थका सम्बंध है तो इृष्ट 
या अनिष्ट जैसे पदार्थ उसे मिलते हैं । वस्तुतः इष्ट और गअनिष्ट कुछ नहीं है, उसकी कल्पनामें 
इृष्ट और अनिष्ट है । तो जो इष्ट अनिष्ट पदार्थ हैं उत पदार्थोमें राग अथवा द्वेष्वने बुद्धि होना 
यह मोहनीय 'कर्मके निमित्तसे हो रहा है । १र हो कोन रहा है ? यह ज्ञान । ज्ञान ही राग 
ऋथवा हंष कर रहा है । ज्ञानका अर्थ यहाँ आत्मतत्त्वसे है । तथ्य यदि देखा जाय तो जगतमें 
इृष्ट और अनिष्ट पदार्थ वुछ नहीं है । एक पुरुषके वृटुम्बमें जो स्त्री पृत्रांदिक जीव आये हुए 
हैं उन्हें वह भ्रवना सर्वस्व मानता है, दूसरे लोग उन्हें अपनां वुछ नहीं मानते । और कदाचित्‌ 
उन जीवोंके बजाय कोई दूसरे जीव आये होते या जिन्हें और समझ रहा है वही जीव आये 
होते तो उन्हें ग्रपना मानता ।. तो यहाँ वया है ? मोहवा ही तो पागगलपन है 4 किन्हींको 
मान लिया कि ये मेरे हैं और कि.हीको मान लिया कि ये गैर हैं। यह मोहकी उच्मत्तता है । 
वरतुंतः अपने .सवरूपको छोड़कर भन्य कुछ भी मेरा नहीं है, जो वुछ है वह मेरा स्वरूप है । 
बाहरी पदार्थ इष्ट और अनिष्ट, बनते हैं वह इसकी कल्पनाके ग्राधारसे बनते हैं। यह कह्पना 
बेकार है और पाएलपन है । वर्यों कल्पना इस भगवान ग्रात्मामें उठ रही है ? जब इसका 
स्वरूप विशुद्ध है, ज्ञानानन्दमय है जैसा कि प्रश्नुमें प्रकट हुआ है वहाँ न चलकर यह क्‍यों बंध 
गया है बाह्य पदार्थेसि, अर्थात्‌ इष्ट अ्रनिष्ट भाव करके रागह्वेण/दिक्में यह वयों बँध गया है ? 
यह सब एक मलिन अवस्था हैं। तो मलिन अवस्थाके ज्ञानमें और निमंल अवस्थाके ज्ञानमें 
क्‍या ग्न्तर नहीं है ? इतना बड़ा अच्तर तो हो रहा है कि मलिन अवस्था वाला जन्म मरण 
वर रहा, वष्ट सह रहा, आरवुलित हो रहा और जो मोहकर्मस रहित है ऐसा भगवान आ्रात्मा 
विदुद्ध आत्मामें बत रहा है, इतना बड़ा अन्तर है, पि.र भी शंकाकार यहाँ कह रहा है कि 
चाहे मदिरापानमें रहने व।ला ज्ञान हो और चाहे मद्रिरापान किए बिना केवलः ज्ञानको 
विषय करने वाला ज्ञान हो, ज्ञान तो दोनों ही हैं, उनमें क्या श्रन्तर है ? शद्धूकारका यह 
आशय युक्त नहीं है । 
तत्र ज्ञानमबद्धं स्यान्मोहकर्मातिंगं यथा । 
 क्षायिक शुद्धमेवैतल्लोकेलोकावभासकम्‌ ॥६८॥ 
अ्रबद्ध, मीहातिकान्त ज्ञनकी शुद्धता और महिमा--बद्ध ज्ञानकी बात उबत, श्लोक 
में कही गई है । यहाँ अबद्ध ज्ञानका स्वरूप बताया जा रहा है । जो ज्ञान मोहकर्मसे परे 
हे श्र्थात्‌ जिस ज्ञानके साथ मोहकर्मका सम्बन्ध नहीं रहा है उसको अबद्धज्ञान कहते 
हैं.। ऐसा अबद्धज्ञान क्षायिक है और जैसे जो अपना रवरूप रख रहे हैं, जैसे परिणाम रहे हैं 
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वंसे ही सर्व वि वका जाननहा है। जब तक जीवके मोहकर्मका भम्वन्ध रह रहा है तत्र 
तक तो इ. टकर्मका ही सम्बन है । जब मोहकमंका सम्बन्ध हैंए' जात। है ऐसी 
अवस्थामें प्रथम अच्तमु हतंमें ७ ७३5 ॥ज़ुद हैं । गह कर्म हा, किन्तु अन्त हते 


ह्वर हो गया है। यहाँ घातिया कर्मोका कोई आवरण नही '. >पो यह अबद्धज्ञान शुद्ध 
शान है, श्रनन्त आननरदके साथ जिसका विलास चल रहा है, ऐसा पविन्न गान ही हम 


क्षायिक 
श्राप्र. सबके लिए हितरूप है | " 

..._ शुद्ध, श्रबद्ध सापसे हो महत्व व शाश्वत 'ल्यारा-.हम आ्राप सब लोग ऐसी अ्रप्नि- 
जाषा रखते हैं कि हम बड़े कहलायें और सुख शान्तिमें रहा कर । प्रथम तो इस केल्पना में 


जितना अपनेको जड़ा भाननेकी बात समभ रखी है तह कुछ बड़प्पन नहीं है। ऐसा बड़ा 
माननेकी कल्पनामें ही श्रशान्ति भरी हुईं है । सो बड़ा मांनना और शान्ति पाना--इन दोनों 
है सः ऊ जग 


ता न जाने उससे भी हमें प्रयोजन नहीं है, क्योंकि जा 
कर भी क्‍या बिगड़ता ? शानका स्वभाव है ऐसा कि सर्वेक 
उसके स्वभावकी बात है। पर हमें सारे विश्वको जाननेसे क्‍या प्रयोजन है ? कह“ शानरूप 
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किया, और उस वुख्तास्का ज्ञान उसे भी हो रहा है जिसके बुखार चढ़ा है तो देखिये एक 
तो बुखारका ज्ञान श्रव्य लोग कर रहे है और एक खुद कर रहा है जिसके बुखार चढ़ा है। 
तो बताइये उन दोलोंके ज्ञानमें अच्तर है कि नहीं ? अन्तर है। क्योंकि जिसे दुखार है वह 
तो वष्टका अनुभव कर रहा है, आकुलित हो रहा है, विकल्प मचा रहा है, यों वह तो उस 
बुखारका अ्रचुभव कर रहा है, पर अन्य लोग उसके .बुखारका अनुभव नहीं करते । तो कष्ट 
भोगने का ज्ञान और कष्ट परिणतिका ज्ञान--इन दोनोमें अ्रन्तर है । तो क्षायिक ज्ञानमें कष्ट 
नही है, इृष्ट अनिष्ट बुद्धि नही है इसलिए' वह केवल जात्तनहार है और जो बढ़ ज्ञान है 
मोहकर्मसे श्रावृत हैं उनका ज्ञान मलिन है अतएव कष्टमें है। तो बद्ध ज्ञान और अबद्धज्ञान 
में यह अन्तर है ।' 

ततः सिद्ध: सुदृ्टान्तों मुते ज्ञानइयं यथा । 

प्रस्त्यमूततोषि जीवात्मा बद्धः स्यान्यूतंकर्मभिः ॥७०॥। 

' सोदाहरण अमुर्ते आत्माका सु्ते कर्मके साथ बन्ध हो सकनेका निर्णय--उक्त कथन 
का निष्कर्ष यह है कि जो अभी मदिराका एक ज्वलंत उदाहरण दिया गया है कि मदिरा- 
पान करनतेसे मतिज्ञान और श्रुतज्ञान बिगड़ गए है ।। पुरुषोंको प्रत्यक्ष देखा भी जा रहा है कि 
मदिरापायी पुरुष बेहोश रहता है, अटसट भी बकता है और उसे स्वहितका बोध नहीं रहता। 
तो इस उदाहरणसे यह बात भली प्रकार सिद्ध हो गई कि जैसे मतिज्ञान और' श्रृतज्ञान अमूर्ते 
हैं फिर भी इस प्रसंगमें मूर्तादिक जैसे हो गए अ्रथवा बँध गए, बिगड़ गए, उस मदिराके सम्बंध 
से इस ज्ञानमें कुछे प्रभाव पड़ा ही तो है, इसी ५कार यह जीवात्मा भी असूर्तिक है, फिर भी 
भूतिमान कर्मोंसे बंध जाता है और इस स्थितिमें यदि यह कह दिया जाय तो कोई शअत्युक्ति 
नहीं है कि यह श्रात्मा मूर्त क्मकि निमित्तसे कथज्चित्‌ मूर्ते हो जाता है और इस तरहसे . 
भूत मान लेनेपर यह भी कहा जा सकता है कि संसार श्रवस्थामें इस मूर्त हुए आत्माके साथ 
मृतिमान कर्म बंध गए । 

ननु बद्धत्वं कि नाम किमजुद्धत्वमर्थतः । 

वावदूकोथ संदिग्वो बोध्यः कश्चिदिति क्रमात्‌ ॥७१॥ 
बद्धस्व व श्रशुद्धत्वके स्वरूपकी जिज्ञासा--अब यहाँ शंकाकारका एक प्रश्न हुआ है 
कि बताया गया है कि मूर्तिमान कर्मसे यह जीव बँध जाता है तो बँघनका अर्थ क्या है? 
करमोसे बँधा हुआ है--इसका श्र५ क्या हीगा ? याने बद्धता किसका नाम है तथा वास्तव 
(क अ्रगाद्धता भी दुछ होतीं है वया ? यह भी उक्त विवरणमें कहा गया है कि 'जीवमें ऋबुद्धता 
' तो क्‍या जीवमें कोई अशुद्धता भी वास्तविक है? इस तरह दो श्रश्न किए गए है। 
यहाँ ग्राचार्य महाराजसे यह शद्भू की गई है सो जो पुरुष त्के कुतर्क उठाने वाला है, अ्रधिक 


नके सामावानखपमें यह लोक 


 >शक्तियाँ सं 
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तंत्र बच्चे न हेतु: स्थाच्छक्ति वैभाविकी परम । - 
नोपयोगोषि तत्किन्तु परायत्तं प्रयोजव.म्‌ ॥७३॥ ह 
वंभाविकी शक्तिकी व उसके उपयोगबी बन्धसें श्रहेतुता व परायत्तताकी बन्धमें प्रयो- 
जकता--उक्त श्लोकमें बंदका कारण वैभाविकी णवितको बताया है किन्तु वंधमें वैभाविकी 
शत साक्षात्‌ हेतु नहीं है और न उसका उपभोग . भी बंधका कारण है, किन्तु पराधीनता 
पे प्रयोजक है । यदि वैभाविदी शवित ही बंधका कारण बन बैठे तो यह शक्ति तो नित्य. 
है । जितनी भी शक्तियाँ होती है वरतु्में वे सब उस वस्तुमें शाश्वत हैं । तो वैभाविकी शवित 
जब सदाकाल है तब सदा आात्मामें बंध होता रहेगा | आत्मा कभी युवत हो ही न. सकेगा, 
क्योंकि अब यहाँ वैभाविकी शक्तियों बंधका कारण यान लिया है, ऋथवा जीव किसी प्रकार 
मुक्त भी हो गया तो वैभाविकी शक्ति तो सदा है। शुद्ध शवस्थामें भी जो जीव है उसके भी 
वैभाविकी शवित है तब वहाँ भी बंध होने लग्रेगा, इस कारण केवल शवित बंधका कारण 
नही है, ऐसा देखा भी नहीं गया,युक्ति भी नहीं बताती, और केवल उपयोग भी बंधकां कारण 
नही है । उपयोग तो शवितके परिणमनका नाम है | उपयोग शवितकी स्वभावदंशामें भी है 
और विभाव दशामें भी है। श्र्थात्‌ जब शागह्॑घरहित शुद्ध परिणगन हो रहा है वहाँ भी 
वैभाविकी शवितका परिणमन है, वह स्वभावरूप है और जब रागह्वेपरूप परिणमन हो रहा 
है उस समय भी वैभाविकी शक्तिका उपयोग है तो उपयोगको भी बंधका कारण नही- कह 
सकते है । क्योंकि उपयोग भी निरन्तर रहता है । शुद्ध अवस्थामें भी परिणमन तो है ही । 
वहाँ तो बंध नही होता । इससे सिद्ध है कि न तो वैधाविकी शदित बंधका कारण है और 
ते उसका उपयोग, श्रर्थात्‌ परिणमन बंधका कारण है, किन्तु बंधका कारण क्या है ? पुदूगल 
कर्मके निमित्तसे जो वैभाविक शवितका विभावरूप उपयोग है बस वही बंधका कारण है तो 
ऐसा कहनेमें मुख्य बात यह आ्रायी कि बंधके काररामें पुदगलकी मुख्यता है, उेपाधिकी 
भुख्यता है । जीवमें वैभाविकी शब्ित तो है, पर पुद्गलका सम्बन्ध हो, उपाधिका सन्निधान 
हो, उस प्रकारका निमित्त योग हो तो वैभाविकी शवितका विभावरूप उपयोग होता है । 
है अस्ति वैभाविकी शक्तिस्तत्तदृद्रव्योपजीविनी । 
सा, चेह्वन्धस्य हेतु: स्यादर्थान्मुक्ते रसंभव: ॥॥७४॥ 
बवंभाविकी नामक उपजीविनी शक्तिको बन्धहेतु साननेपर मुक्तिकी असंभवताका 
सड्ा---वैभाविकी शवित जीव और पुद्गलकी उपजीविनी शवित है भ्रर्थात्‌ उपजीवी गुण 
ई ।'उपजीविनीका अर्थ है कि जो गुण भावरूप हो, जैसे जीवमें ज्ञान, सुख, दशन, शक्ति, 
आनन्द, अस्तित्व, वस्तुत्व आदिक अनेक ,गुरा उपजीवी है, सद्भावात्मक है तो जिस तरह 
ये गुर उपजीवी गुर है उसी तरह वैभाविक ग्रुण भी उपजीवी गुण है | ज्ञानादिक शक्तियों 
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की भाँति वैभाविक शवित भी सद्भाभावात्मक शक्ति है । तो जीवमें और पुदुगलमें जो वैभा- 
विकी शक्ति है वह उपजीविनी शक्ति है। अ्रब यहाँ विचार कीजिए कि यद्दि उपजीवी - गुण 
भी बंधका कारण बन जाय तो इसका अ्र्थ यह हुआ कि सुक्ति असम्भव है | किसी प्रकार, 
मुक्ति हो ही नहीं सकती, क्योंकि जीवकी सत्ताका हेतुभूत जो भी गुण है वह गुणा ही अरब 
बंधका कारण मान लिया गया है और वह हमारे रहता है सदा काल । गुण द्रव्यकी सत्ताके 
लिए है, लेकिन गुणा हो गया बंधके लिए तो जैसे जीवकी सत्ता सदा काल रहती है उसी प्रकार 
बंध भी सदा काल रहेगा, व्योकि बंधको यहां स्वगुण निमित्तक मान लिया गया है। यह 
उपजीवी गुणोंकी बात है। तो उपजीवी गुणोंका प्रतिपक्षी है प्रतिजीवी गुण और प्रतिजीवी 
गुणका स्वरूप समझ लेनेसे उपजोीवी गुणका स्वरूप और स्पष्ट समझमें श्रायगा | कुछ गुण 
ब-हलाते हैं प्रतिजीवी गुण कि जो गुण भावरूप नही हैं किन्तु केवल कर्मोके निमित्तसे होने 
वाली अ्रवस्थाके दूर हो जानेसे प्रकट हो गए हों उन्हें प्रतिजीवी गुण कहते हैं | जैसे जीवमें' 
एक अगुरुलघुत्व गुण प्रकट होता है| सिद्ध भगवानके अष्टगुणोंमें एक अग्रुरुलघुत्व गुण भी 
ग्राता है, जिसका अ्रथे है कि श्रब वे बड़े है न छोटे । न गुरु रहे, न लघु । यह अगुरुलघुत्व 
गुण उपजीवी गुण नहीं है। जीवमें कोई सद्भावात्मक सत्ता रखने वाला नहीं है । पदार्थ है, 
स्वरूपसे जैसा है सो है, उसको कया गुरु कहा जाय और क्या लघु ? यदि पदार्थकी सत्ताकी 
श्रोरसे निरखा जाय तो जैसे अणु वैसे ही सिद्ध वैसे ही धर्मादिक द्रव्य । सब अपने अपनेमें 
अपना स्वरूप रख रहे हैं | अ्रगुरुलघुत्वकी बात ही क्या है किन्तु छद्मस्थ अश्रवस्थामें, संसार 
अवस्थामें गोत्रकमंके उदयसे यह जीव कभी उच्च कुलमें आता था, कभी नीच कुलमें आता 
था। तो यहाँ गुरु लघुका व्यपदेश चल रहा था, कभी गुरु'हुआ कभी लघु, ऊँच नीच हो 
रहा था| जब गोत्रकर्मका अभाव हो गया तो गोत्रकर्मके क्षय हो जानेसे अ्रब गुरु लधुपना जो 
हो रहा था वह कुछ न होगा । तो यों यह अग्रुरुलघुत्व जीवका प्रतिजीवी गुण हुआ, इसी 
प्रकार सूक्ष्मत्व, अ्व्यावाधत्व आदि प्रतिजीवी गुणोको भी समझ लेना चाहिये । 
उपयोग: स्याद्िव्यत्तिः शक्‍ते: स्वार्थाधिकारिणी । 
सैव बन्धस्य हेतुश्चत्‌ सर्वो बन्धः समस्यताम ॥७५॥ 

वेभाविकी शक्तिके उपयोगसें श्री बन्धकी अहेतुता--वैभाविकी शक्ति जिस प्रकार 
बंधका कारण नहीं है, क्योंकि यदि वैभाविकी शक्ति बंधका कारण हो जाय तो शक्ति तो 
उपजीवी गुण है, जीवमें सदा काल रहती है | सो मुक्त जीव भी हो जाय तब वहाँ भी बंब 
होने लगेगा, यह अनिष्ट प्रसद्ध आता है। इस कारण वैभाविकी शक्ति बंधका कारण नहीं 
है। इसी प्रकार वैभाविकी शक्तिका उपयोग भी बंधका कारण नहीं है । उपयोगका अश्रथ है 
शक्तिके अपने अर्थका, अपने विषयका अधिकार रखने वाली श्रभिव्यक्ति याने शक्तिके स्वरूपा- 
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त्मक जो व्यक्ति है उसका नाम उपयोग है । उपयोगवा् यहां सामाम्यतया अर्थ है परिशमन । 
शक्तिकी जो व्यज्ञना है, परिशमन है, व्यक्तरूप है उसका नाम उपयोग है । तो शक्तिका व्यक्त 
रूप यदि बंधका कारण बन जाय तो प्रत्येक शक्तिका व्यक्तहप तो होता ही है। शुद्ध अ्रवस्था 
में भी वैभाविकी शक्तिका कोई न कोई व्यत्तरूप है ही। वह है स्वभावपरिणमन । तो वहाँ 
ऐसा स्वभावपरिणभन बंधका कारण तो नहीं होता । तो बंधका कारण न तो वैभाविकी शक्ति 
है भर न वैभाविकी शक्तिका उपयोग है। बंधका कारण तो कुछ और ही है । क्या है इस 
अमृत आत्माके साथ मूर्त कर्मकि बंधका कारण, इसी बातको अगली गाधथामें स्पष्ट करते है । 
तस्मात्तद्धेतुसामंग्री साम्निध्ये तदगुणाकृृतिः । 
स्वाकारस्य परायत्ता तया बद्धोउपराघवान्‌ ॥७६॥ 

उपाधिसान्निष्य, स्वकीय श्रपराघ व परायत्तताक्ी बन्धहितुता--बंधका कारण-कलाप 
मिल जाने पर जो शआत्माके गुणोंका जो बदल है, स्वरूप अ्रवस्थाकों छोड़कर विपरीत अ्रवस्था 
में आना है अथवा अपने आकारकी पराधीनता है वही बंध है और उस बंधसे यह अपराधी 
होता हुआ जीव स्वयं बद्ध हो जाता है । इसका सारांश यह है कि जब बंधकें कारणकूट मिल 
जाते हैं, योग्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव कर्म विपाक आदिक तो यह स्वयं अपराधी आत्मा 
परतंत्र होता हुआ बंध जाता है। इसमें अपराधी शारत्मोंको ही कहा जायगा, क्योंकि यह 
ऐसा संस्कार लिए हुए है, अज्ञानभावमें है, भ्रशुद्ध स्थितिमें चल रहा है कि यही उसका 
अपराध है । अपराधका अर्थ है जो राधसे श्रप हो गया है। “अ्रप” के मायने हैं अपगत, 
जो राध श्रर्थात्‌ सिद्धिसे अपगत है, दूर है, वहियत है, अष्ट है वह भाव अ्रपराध है । राधा 
और सिद्धि दोनोंका एक ही अर्थ है, क्योंकि “राधृ संसिंद्धीं” धातुसे राधा शब्द बना है । 
तो जो आत्मसिद्धिसे च्युत है ऐसे परिणामको अपराध कहते है और यह अ्रपराध जिन जीवों 
के पड़ा हुआ है अर्थात्‌ अपनी आत्मोपलब्धिसे जो पतित है वह जीव अपराधी कहलाता है । 
ऐसा अपराधी यह प्रात्मा बंधके कारणकूट मिलनेपर स्वयं बंध जाता है और वहाँ बंधन 
यही है कि आत्माके गुर्सोंकी अवस्था बदल जाती है, अर्थात्‌ सहजशक्तिके कारण जो सहज 
कार्य होना चाहिये था गुणोंका वह सहज कार्य नहीं होता, अर्थात्‌ अपने गुणोसे च्युत हो 
जाता है । 
नासिद्धं तत्परायत्तं सिद्धसंहष्टितों यथा । 
शीतमृष्णमिवात्मानं कुर्वन्नात्माप्यनात्मवित्‌ ॥७७॥ 

पराधीमनदशामें जीवक्की पप्धीमताकी सिद्धि--उबत श्लोकमें यह बताया है कि यह 
जीव स्वयं अपराधी होता हुआ बंधके हेतुओंके मिल जानेपर बँघ जाता है, अपराधी हो जाता 
है । उसके सम्बंधमें इस श्लोकमें यह बता रहे हैं कि संसारी आत्मा कर्मकि आधीन है, परतंत्र 


पंचाध्यायी प्रव्दन नव भाग प्र् 


हुआ है--यह बात असिद्ध नहीं है, किन्तु दृष्टान्तसे भली भाँति सिद्ध है। देखिये--जी आत्म- 
तत्वको नहीं जान रहा है, शरीरमें ही आत्मबुद्धि किए. हुए है ऐसा व्यामोही पुरुष ढंडके 
दिनोंमें किसी ठंडी चीजका स्पर्श करता है तो स्पर्श तो शरीर करता है, मगर वह कहता है 
कि मुझे ठंड लग रही है, अथवा गर्मके दिनोंमें जब लू लगती है तो लू तो लगती है शरीरमें 
पर वह ऋहता है कि मैं गर्म हो गया हूं । तो जिस समय यह बआात्मा ठंडी या गर्मीका अनु- 
भव करने लगता है उस समय यह घूढ़ व्यामोही जीव अपने आत्माकों ही ठंडा और गर्म सम- 
भने लगता है | तो यह मूढ़ता कैसे हुई ? ऐसी समक-तो न बननी चाहिये थी, आत्माके ही 
गुणोंमें जो क्रिया हो सकती है वही क्रिया गआात्मामें हो रही है ऐसा, श्रनुभव रहता चाहिए 
था, ज्ञान गुण बर्त रहा है तो जाननेकी बात मानता यह और ऐसा ही अनुभव करता, . यह 
तो सही ढंग था, लेकिन जो बात जीवमें है ही नहीं, शीत, उप्ण, स्पर्श आदिकः जीवमें होते 
ही नहीं और उनरूप अपनेकों अनुभव कर रहा है तो यही तो सिद्ध कर रहा कि कोई विकट 
पराधीनता ऐसी है कि जिससे यह मूढ़ता बढ़ गई है और अपने आपको ठंडा गर्म श्रादि 
अनुभवने लगा है, जीव इन वाह्य वस्तुवोंके परतंत्र अपनेकी समभाता है । जैसे घरमें कोई बड़ा 
पुरुष है और वह शासन करता है तो बच्चे लोग अपनेकों पराधीन मानते हैं कि मुभमें तो 
बड़ी पराधीनतां है, पिता जिस तरह रखे रहना पड़ता है श्रादिक रूपसें जीव अपनेकी परा- 
धीन समभता है । मगर मुलमें पराधीनता तो देखिये--जहाँ बुद्धि ही बिगड़ गई, जैसा पदार्थ 
है वैसा न मानकर उससे विपरीत अचुभवनेको बात जो लग गई है, यह कितनी विकट परा- 
धीनता है और ऐसा होनेमें कितना विकट कोई कारण साथ लगा हुआ है, उस अपराधको 
देखिये--तो यह जीव अपराधी है यह बात स्पष्ट समभमें आ रहो है । 
ततच्यथा मूर्तंद्रव्यस्य शीतश्चोप्णो गुणोखिल: । 
आात्मनश्चाप्यमूर्तस्थ शीतोष्णानुभव: क्वचित्‌ ॥७८॥। 

जीवकी 'परायत्तताके उदाहरणका स्पष्टीकृरश--शीत और उप्ण ये दोनों गुण मूर्त॑ 
पुदूगल पदार्थके हैं। सिद्धान्त शास्त्रमें कहा गया है और हमारे ये सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष भी 
बता रहे हैं कि ये शीत उष्ण आदिक पुद्शल द्रव्यमें हुआ करते हैं । जितनी भी स्पर्शंकी पर्यायें 
हैं वे सभी पुदुगलमें हैं । जो रूप, रस, गंध, स्पर्श वाला हो उसे पुदूगल कहते हैं। पुद्गलका 
लक्षण ही मूर्तत। है । तो जैसे काला पीला श्रादिक रूप पुदूगलमें ही पाये जाते हैं, गंध, दुर्गन्ध, 
सुगन्ध पुदूगलमें ही पाये जाते हैं, अथवा खट्टा, मीठा श्रादिक रस पुदृगलगें ही पाये जा सकते 
हैं इसी भरकार रूखा, चिकना, ठंडा, गर्म आदिक स्पर्श भी पुद्गलमें ही पाये जाते है। तो 
हैं तो पुद्गलके ये गुणा, पुदूगलकी पर्याय, पर किसी-किसी ब्रात्मामें इन शीत उप्ण आदिक 
पर्यायोंका अनुभव चलने लगता है । यद्यपि यह बात त्रिकाल असस्शद है कि जीव ठंडा,अथवा 
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गर्म बन जाय । जो गुर जिस द्रव्यमें नहीं है वह द्रव्य उस गुणरूप वभी हो नहीं सकता । 
लेकिन यह श्रज्ञानी व्यामोही जीव अपने आपका अनुभव तो ऐसा ही कर रहा है कि मैं ठंडा 
हो गया, मैं गर्म हो गया । मुझे विकट गर्मी लग रही“, तो भला इस संकटका भी तो 
अंदाज करो कि गर्म तो हो रहा शरीर और वह व्यामोही श्रपने आपको गर्म अनुभव 
कर रहा । यह क्या कम विपत्ति है ? अपने स्वरूपसे चिगकर विकार रूपमें आ्राना, उल्टे ढंग 
में चलने लगनां, यह तो जीवपर महान संकट है, और इसमें बड़ी परतंत्रता वसी हुई है । तो 
जीव परतंत्र है--यह बात अ्रसिद्ध नहीं है किस्तु इस दृष्टान्तसे भली प्रकार सिद्ध है | देखिये 
ना--आत्मा यद्यपि अमृत है, उसमें न शीतपरिणमन हो सकता, न उष्ण परिणमन हो 
सकता, किच्तु कर्मविपाक इस भाँतिके हैं कि जिनका निमित्त पाकर यह आत्मा श्रपने श्रापको 
ठंडा मान लेता है औ्नौर गर्म मान लेता है । तो उल्टी मान्यतायें वढ़ जाना यह जीवकी पर- 
तंत्रता ही तो है । 
ननु वैभाविकी शक्तिस्तथा स्थादन्ययोगतः । 
परयोगाद्विना कि न स्याद्वास्ति तथान्यथा ॥७६।॥ 

वेभाविकी शक्तिकी परिशणमनविधि व सत्ताके विषयमें शंकाक्ारकी आशडूगर्ये--श्रव 
यहाँ शंकाकार अपनी शंका रख रहा है । क्‍या वैभाविकी शक्तिका जो इस तरह परिणमन 
हुआ है विभावरूप सो दूसरेके निमित्तसे ही हुआ या दूसरेके निमित्तके बिना होता ही नहीं 
है ? शंका इन दोनों रूपोंमें एक ही है, उसको बड़ी हृढ़ताके साथ रखा जा रहा है । जीवमें 
जो रागदह्ेषादिक परिणमन होते हैं और इस तरहसे जो विभावशक्तिरूप परिणम जाते हैं तो 
क्या ये अन्य पदार्थेके योगसे ही परिणमतते हैं ? याने अन्य पदार्थेक्रे योग बिना विभावरूप 
परिणमन होता ही नहीं है क्या ? दूसरी शंका यह रखी जा रही कि क्या वहाँ ऐसी भी 
बात है कि वैभाविकी शक्ति वास्तवमें नहीं है ? अथवा क्‍या वैभाविकी शक्ति वहाँ वास्तवमें 
है ? इन शंकाश्रोंमें दो प्रसंग वाली शंकायें हैं। एक तो यह कि वैभाविकी शक्तिका विभाव- 
परिणमन क्‍या कमके उदयमें ही होता है? कमंके उदय बिना नहीं होता है?“ 
एक तो यह आशंका है। दूसरी शञ्राशंका यह की गई कि क्‍या वैभाविकी शक्ति 
वास्तवमें है या नहीं ? इन शंकाञ्रोंका कोई झ्राधार शंकाकारनें समझा है । ज्ञान ज्ञेय 
का निमित्त पाकर ज्ञेयाकार रूप परिणम जाता है तो ज्ञानकी स्वच्छता तो ज्ञानका स्वरूप 
था । अब वह नाना ज्ञेयोंके विकल्परूप, ग्रहरारूप जो परिणम रहा है यह भी विभाव कहला 
सकता होगा ? ऐसी कुछ बात चित्तमें रखकर पूछ रहा है कि वैभाविकी शक्तिका विभाव- 
परिणमन क्या निमित्तके योगमें ही होता है अथवा प्रत्येक पदार्थका परिणमन उस ही 
पदार्थमें होता है, उसका षट्कारकपना उसीके साथ हुआ करता है, ऐसी बात भी रखकर 
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ग्राशंका गंकाकारके चित्तमें उठी हो कि दब प्रत्येक पदार्थका परिणयमन स्वयंकी पट्कारिकीय 
व्यवस्थामें है तो वैभाविकी शत्तिका यह विभावपरिणमन क्या परपदाथके कारणसे हो गया 
है ? बुद्ध भी चित्तमें हो, शंकाकारकी यहाँ यह श्रार्शका है कि विभावशक्तिका परिणमन 
बया निमित्तके योगसे होता' है ? निमित्त योग बिना नहीं भी होता है वया ? दूसरी आशंका 
रखी गई है कि वैभाविवी शक्ति है अथवा नहीं ? इसमें भी शंकाकारने कोई आधार समभा 
ही होगा । प्रत्येक .पदार्थमें परिणमन होते ही रहते हैं । तो परिणमन इसमें भी चला | इसमें 
फिर अन्य पद्माथंसि अलग शक्ति माननेकी आवश्यकता वया हुई ? अ्रथवा वैभाविकी शक्ति 
यदि है तो सदा विभाव नहीं हुआ करता । नाम जब वैभाविकी शक्ति रखा है तो उसका 
कार्य भी तो यही होना चाहिए कि दिभाव बना रहे, और इस व्युत्पत्तिसे वैभाविकी शवितका 
स्वभाव विभाव हो बैठेगा, आदिक बातोंकी उल्भनसे यह झ्ाशंका वनती है कि है भी वैभा- 
विकी शवित जीवमें या नहीं ? ऋब इन शंकाञ्रोंका समाधान किया जा रहा है । 
सत्यं नित्या तथा शवितिः शक्तित्वाच्छुद्रशक्तिवत्‌ । 
ग्रथान्यथा सतो नाशः शक्‍तीनां नाशत: क्रमात्‌ ॥८०॥ 

चैभाधिकी शक्तिके श्रस्तित्वकी श्राश्डूएबका समाधान--उक्त दोनों शंकाश्रोंका उत्तर 
देनेके लिए यहां यह झ्रावश्यक समभा गया है कि दूसरी शंकाका उत्तर पहिले दिया जाय । 
वैभाविवो शक्ति वारतवमें है या नहाँ, इसका उत्तर पहिले हो जानेसे पि.र यह उत्तर आसान 
हो सकेगा कि अन्य पदार्थोकि निमित्तसे वैभाविकी शक्तिका परिणमन विभावरुप हो जाता 
है । तब यहाँ उत्तर दिया जा रहा है कि वैभाविकी शक्ति वास्तवमें है श्रौर वह नित्य है, 
शक्ति होनेसे । जितनी भी शक्तियाँ होती हैं वे सब नित्य हुआ करती हैं । श्ात्माकी जैसे ज्ञान 
दर्शन ग्रादिक अनेक शुद्ध शक्तियाँ हैं और वे नित्य हैं इसी प्रकार जीवमें जो वैभाविकी शक्ति 
है वह शक्ति भी शुद्ध शक्ति हैं और नित्य है| शुद्ध शक्तिका अर्थ यह है कि शक्तिका जो 
स्वरूप है यह स्वयं शक्तिमानके विग्राड़के लिए नहीं हुआ करता, अन्यथा स्वरूप ही न बन 
सकेगा । तो वैसाविकी शक्ति भी अन्य शक्तियोंदी तरह उपडीवी गुण है श्र शुद्ध शक्ति है, 
इसी कारणसे वह शक्ति नित्य है। यदि वैभाविकी णक्तिको नित्य न माना जाय तब तो 
आत्माका ही अ्रभ्माव हो जायगा, वयोंकि किसी भी शक्तिके अभाव होनेपर शक्तिमानका अ्रभाव 
हो जायगा । इसका वगरण यह है कि शक्तिवोंका ही विगाड़ तो पदार्थ है, अथवा उस पदार्थ 
में जो पदार्थके अनुरूप शक्तियाँ समझी गई हूँ तो पदार्थदी अनुरूपता तव ही तो वहलायगी 
कि पदार्थ जब नित्य है तो ये समस्त शक्तिर्या भी नित्य हों । यदि उनमेंसे किसी भी शक्ति 
का अभाव किसी समय मान लिया जायगा तो वहाँ सत्‌ पदार्थका ही विनाण हो जायया, 


है ड 
| इस तरह मान लो एक शक्ति गारद रर्ड, किसी समय दसरी गायब हो ई' 
(२ इस तरह मान लो एक शक्ति गायद ६० पिती समय दूसरे भी गायब हो जायनी तो 


दर 
पदाथे हों। “८ हो जायगा ६ प्रथम 
का अभीव है, और फिर शर्वितरयोका 
का अभी होन 


परयंभावी . है * 
ककत्तु तस्वास्तेर! भावः बुद्धादन्योस्यहिकी 
तल्षिमित्तादिता, शुद्धों भतेः 
द्व्ध्व्कि झाशडूाका 
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शक्ति आत्मस्वभाद अवस्थारूप परिणमने लगती है। इस सिद्धान्तकी सिद्धि दृषटान्त द्वारा .की 
जा रही है। अग्निका निमित्त पाकर जल गर्म हो जाता है और अग्निके निमित्त बिना. जल 
अपनी शीत अ्रवस्थामें रहता है। यहाँ यह बात भी समझ लीजिए कि यद्यपि जल द्रव्य नहीं 
और ठंडा होना उसका स्वभाव नहीं तथापि जितने अंशके लिए हृष्टान्त दिया गया है उतनी 
ही बात दृष्टिमें रखकर यहाँ उत्तर देना है। जलका स्वभाव ठंडा माना गया है लोकरूढ़िमें व 
दृष्टान्तमें ॥ तो जल स्वभावसे किसरूप रहना चाहिए ? ठंडा स्वभाव रहना चाहिए क्या यह 
भी कहा जा सकता कि ज़ल स्वभावसे गम भी रहना चाहिये ? यह नहीं कहां जाता । तो 
अरब इसका श्रर्थ यह हुआ कि जलमें स्वभावसे क्‍या सामर्थ्य है ? उत्तर मिलेगा कि जलमें 
स्वभावतः ठंडेपनका सामथ्य है। क्‍या यह कहा जायगा कि जलमें स्वभावतः गर्म होनेका 
सामर्थ्य है ? तो इसका स्पष्ट श्र्थ यह हुआ कि स्वभावदृष्टिसे निरखा जाय तो जलमें गर्म होने 
का सामर्थ्य नहीं है । यद्यपि व्यवहारहश्सि यह कहा जा सकेगा कि जलमें गर्म होनेका' सामर्थ्य 
है तब तो अग्निका संयोग पाकर जल गर्म हो गया । जहाँ गर्म होनेका सामथ्य॑ न हो वह 
कितने ही निमित्त पा ले, पर उस रूप न बन सकेगा। यह बात व्यवहारदृष्टिसे कही जा 
सकती है । पर उसका श्रर्थ इतना ही है कि जलमें स्वभाव तो ठंडा होनेका है श्रोर स्वभावतः 
जलमें गर्म होनेका सामर्थ्य नहीं है । लेकिन जलमें ऐसी योग्यता होती है कि उपाधि अग्निके 
सम्बन्धसे जल गर्म अवस्थामें त्रा जाता है । तब इस स्थितिमें सामथ्ये और योग्यता इन दोनों 
में अ्रथभेद हो गया । सामर्थ्य तो स्वभावकी ओर संकेत करेगी और योग्यता स्वभाव विभाव 
दोनोंकी ओर संकेत करेगी, और तब यों कहा जायगा कि विभावरूपसे बँध जानेका सामथ्य 
पर्यायगत सामर्थ्यं है, द्रव्यगत सामथ्यें नहीं है । 

पर्यायगत योग्यता व द्रव्यगत सामथ्येका सोदाहरण विश्लेषश--अगर पूछा जाय कि 
बताश्नो एक परमाणुमें एक मन बोक लाद सकनेकी शक्ति है कि नहीं ? तो उत्तर यही - होगा 
कि नहीं । इसका अर्थ क्या हुआ कि एक परमाणुमें एक मन बोर लादे रहनेका सामथ्ये नहीं 
है । श्रच्छा ऐसे अनन्त परमाणु जब चौकी, टैक्स; बेंच झआदिक रूपमें आ गए तो अब बत- 
लाझो कि इनमें एक मन बोभको सम्हाले रहनेका सामर्थ्य है या नहीं ? उत्तर होगा कि 
सामथ्य॑ तो है। तो एक परमाणुमें नहीं, दूसरे परमाराुमें नहीं । यों चलते जाइये उन अनन्त 
परमाराुओंम, यह उत्तर आयगा कि बोझ लादनेका सामर्थ्य नहीं, तो फिर यह सामथथ्य कहाँ 
से भरा गया ? तब यहां सामर्थ्य और योग्यता ये दो विभाग करके उत्तर दिया जायगा | जब 
ये सब परमासु एक चौकी रूपके स्कंधमें श्रा गए तो इस पर्यायके पानेपर योग्यता हुई कि मन 
भर बोक लाद ले । तब व्यवहारद्ृष्टिसे यह भी कहा जायगा कि अगर मन भर बोझ लादने 
की सामर्थ्य एक परमासुमें नहीं है, यों सभी परमाणुओंमें नहीं है तो फिर. कभी भी बोझ 
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नहीं लाद सकता, पर यह उत्तर एक पर्यायगत सामर्थ्यकी दृष्टिसे है। तो इसी प्रकार यहाँ भी 
बात समभिये कि वैभाविकी शक्ति अ्रथवा अन्य भी कोई शक्ति विकार बनानेका सामर्थ्य नहीं 
रखता है । फिर उसमें क्‍या सामथ्य है ? उसमें सामथ्य॑ है शुद्ध स्वभावरूपसे परिणामनेका 
लेकिन अशुद्ध भ्रवस्थामें योग्यता ऐसी हुईं जीवमें कि उन शंक्तियोंका विभावपरिणशमन होता 
है । तो यही बात यहाँ कही जा रही है कि उपाधिका संयोग पाकर वैभाविकी शक्तिका 
विभावंपरिणमन होता है । न तो वैभाविकी शक्ति बंधका कारण है, न उपयोग बंधका कारण 
है, पर उपाधिके संयोगमें ऐसी योग्यता हो गयी कि बंधका कारण बन जाता है। 
ननु चेव॑ चेका शक्तिस्त:ड्भरावों द्विविधों भवेत्‌ । 
एकः स्वभाविकों भावों भावों वैभाविकोष्परः ॥८३॥ 
चेदवर््यं हि द्वे शक्ती सतः स्तः का क्षतिः सताम । 
स्वाभाविकी स्वभाव: स्व: स्वैविभावेविभावजा ॥।८४)। 
सद्भावेथाप्यस:द्भावे कर्मेणा पुदूगलात्मनाम । 
अस्तु स्वभावकी शवितः शुद्धैभविविराजिता ॥5५॥ 
ग्रस्तु वैधाविकी शवितः संयोगात्पारिणामिकी । 
कमंणामुदयाभावे न स्यात्सा पारिणामिकी ॥5८६॥ 
दण्डयोगाद्यथा चक्र बम्श्रमत्यात्मनात्मनि । 
दण्ड्योगाद्विना चक्र चित्र वा व्यवतिष्ठते ॥5७॥। 

स्वभाविकी शक्ति व बैभाविकी शक्ति इन दोनोंकों माल लेनेका शंकाकारका कथन--- 
यहाँ शंकाकार कहता है कि उवत विवेचनसे तो यह सिद्धान्त बना कि शक्ति तो वैभाविकी 
नामक एक है और उसके परिणमन दो प्रकारके हैं--विभावपरिणंमन और स्वभावपरिणमन । 
एक तो है विभाव रागद्वेषरूपकी दशा, दूसरी है अनंत ज्ञान दर्शन झ्रादिक स्वाभाविक अ्रवस्था 
ऐसा मान लिया गया है | तो जब यहाँ उसकी दो योग्यतायें मान लीं, शक्ति मान ली, परि- 
णमन मान लिए गए कि विभावपरिणमन होता और स्वभावपरिणमन होता तब यहाँ दो 
शक्तियाँ ही क्‍यों नहीं मान ली जातीं कि जीवमें वैभाविकी शक्ति है शर स्वाभाविकी शक्ति 
है ? स्वाभाविकी शक्ति तो अपने स्वभावसे वनती है, अपने स्वभावरूपसे परिणमती है, वभा- 
विकी शक्ति विभावोसे वनी, ऐसी दो शक्तियाँ मान लेना चाहिए--स्वाभाविकी शक्ति और 
वैभाविकी शक्ति और उनका काम भी अपने जुदे-जुदे हो गए । स्वाभाविक शक्ति तो स्वभाव- 
परिणमन कर देगी, वैभाविकी शक्ति विभावपरिणमन कर देगी, और ऐसा यहाँ चल भी रहा 
है । देखिये--पौद्गलिक कर्म हों श्रथवा न हों, स्वाभाविकी शक्ति तो सदा ही शुद्ध जीवोंमें 
प्रयोजित शाश्वत है । जब विभावपरिणमन हो रहे हों तब भी जीवमें स्वाभाविकी शक्ति है, 
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और जब विभावपरिणमन न हो तब भी जीवमें स्वभाविकी शक्ति है । जब विभावपरिण- 
मन हो रहे हो तब भी जीवसें स्वाभाविकी शक्ति है, क्योंकि शक्तियाँ सब नित्य मात्ती गयी 
हैं। तो स्वाभाविकी शक्ति सदा काल रहती है, विभावपरिणमन हो तब भी है, विभाव- 
परिशमन न हो तब भी है और कुछ ऐसा भी जान लिया जा सकता है कि स्वाभाविकी 
शक्ति तो शुद्ध अ्रवस्थामें पूर्णाछ्यसे काम कर रही है। जहाँ घनन्‍्तज्ञान, अनन्तदर्शन, 
अनन्त आनन्द आदिक शुद्ध दशाये प्रकट हो गयी हैं वहाँ तो स्वाभाविकी शक्तिका पूरा 
सामर्थ्य विकसित हो गया है, पर उससे पहिले जितने अंशमें स्वभावपरिणमन हो गा 
है, शुद्ध भाव बन रहे हैं उतने अंशोंमें स्वाभाविकी शक्ति यहाँ काम कर रही है श्रथवा जहाँ 
मान लो विभाव विशेष परिणम रहा है, स्वभावका श्रावरण हो गया है तो मान लीजिए 
कि वहाँ विभावशक्तिका परिणशमन चल रहा है, पर शक्तियाँ तो नित्य हैं, सदा काल रहती 
हैं। कभी कोई शक्ति अपना अनुकूल साधन पाये तो काम कर लेती है, श्रचुकूल साधन न 
पाये तो शान्‍्त रहती है । तो शक्तियाँ तो दो मान लेनी चाहिएँ--स्वाभाविकी शक्ति श्र 
वैभाविकी शक्ति | शंकाकार अपनी ये सब आशंकायें रख रहा है । 

. बेभाविकी शक्तिके पारिशासिकी व श्रपारिशासिकी होनेका शंकाकार हारा कथत--- 
अ्रब आगे वैभाविकी शक्तिकी बात देखो--वैभाविकी शक्ति भी जीवमें सदा काल नित्य है, 
रहती है । जब वहाँ कर्म उपाधिका संयोग होता है तो वैभाविकी शक्ति श्रपना परिणमन करने 
लगती है । वैभाविकी शक्तिका परिणमन' है रागद्वेषादिकहूप परिणमन् और जब उपाधिकर्म 
का उदय नहीं रहता है तब वह परिणमन नहीं कर रही है | इसमें आ्राश्वय न करना चाहिए 
कि उपाधिका सन्निधान न हो तो शक्ति परिशमन न करे । ऐसा कैसे हो जाता है ? देखो 
अ्रनेंक दृष्टान्त ऐसे मिलेंगे कि जब निमित्तका सम्बंध होता है तब वह पदार्थ काम करने लगता 
हैं और जब निमित्तका सम्बन्ध नहीं रहता है तो वह पदार्थ काम नहीं करता है । जैसे घड़ा 
बनाने वाला कुम्हार चक्रको दन्डसे चलाता है जिस चक्र पर मृत्‌पिण्ड रखा जाता है, उस 
मृत्‌पिण्डको पसारा जाता है तो चक्र घूमते हुए की अ्रवस्थामें “उस पिण्डके पसरनेकी बात 
बनती है,। तो घचक्रकों घुमाता है वह दंडेके सम्बन्धसे तो दंडके सम्बन्धसे चक्र घूम रहा है 
और घुम रहा है वह अपनेमें, अपने हरा, पर दंडका सम्बन्ध जब हुआ, दंडसे जब उसे 
घुमाया गया तब ही तो वह घुमा और जब दंडका सम्बन्ध नहीं रहता तो दंडके सम्बन्धके 
बिना वही चक्र इस तरहसे शानन्‍्त हो जाता है जैसे कि भींतमें चक्रका चित्र बना दिया जाय 
तो भींतमें चक्रचित्र जैसे ज्योंका त्यों हैं ऐसे ही देख लो, जब कोई प्रेरणा नहीं है, दंडका 
सम्बन्ध नहीं है उस समय चक्र चित्र की तरह ज्योंका त्यों पड़ा हुआ है । शंकावारकों इन 
आशंकाओ्रोंमें मुरुय भाव यह है कि शत्तियाँ दो मानी जानी चाहियें-स्वाभाविकी व वैभाविदी। 
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इसी भुख्य आएंकाके विकल्पकी श्र सुनिये । 

शडूगकारकी उप झाशडूएओंका झाशय--शकाकारकों शाशय हैं कि शक्तियां जीव 
मेँ दो हैँ--स्वाभाविकी घाक्ति और वैभाविकी शक्ति । जैसा कि साधारशतया लोग इस पर 
जल्दी विश्वास कर लेंगे कि शब्भ्ाकार ठीक ही तो कह रहे है--देखी जीवमें रागद्वपरूप प्रि- 
खमनेकी भी तो ताकत है । वह हुआ वैभाविकी शक्तिकी काम ओर जीवमें ज्ञान, दर्शन, 
आनन्द आदिंक शुर्द्ध दर्शाओंसे भी तो प्रिणमनेकत सामथ्ये है । वह हनी स्वाभाविकी शर््ति 
का काम । तो ऐसा ही शंकाकारका येंहें आशय है कि जीवमें शक्तियां दो मानी जाती 
चाहिएँ और तभी दोनोंके काम अपने-अपने समंयपर दीक होते रहेंगे । बैभाविकी शक्तिकी 
वजहसे विभावपरिणमन हो जायेंगे, स्वाभाविंकी शक्तिके कारण स्वभावपरिणमनत हो जायेंगे 
पर मान लेती वी हियें दो शक्तियाँ और वें दोनों शक्तियां जीवमें शाश्वत हैं, सदाकाल हैं । 
ऐसा नहीं है कि जब जीवमें रागद्रेपार्दिक विभावपरिणमन हो रहें हैं तब तो वैभाविकी 
शक्ति ही हो, स्वाभाविकी न हो और जब जीवमें केवल ज्ञानादिक शुर्ध परिणमन हो रहे 
हों तव जीवमें स्वाभाविकी शक्ति ही हो, वैभाविकी ने हो सो ऐंसा नहीं हैं । दोनों 
शक्तियाँ जीवमें सदाकाल रहते हैं। पर यह होता रहता है कि वैभाविंकी शक्तिकी जब 
उपाधिका संयोग पिला तो वह विभावरूप प्रिणम गया । नहीं मिलता है उपाधिका संयोग 


शक्ति परिणमत नहीं कर . रही, उसे समय वह वेकीर पड़ी हुई हैं इस तरह शक्तियाँ दो 


मानी जानी चाहिएँ--स्वाभाविकी शक्ति और वैभाविकीशर्क्ति, ऐसा शंकाकारका यहाँ 


आशय हैं ' 
वैव॑ चतोस्ति परिणा्मि ग्क्तिजातं सतो/खिलम । 


क्थं वैभाविंकी शक्तिन स्पाहै पररिामिकी (८ण) 


पृचाध्यायी प्रवचन नवम भाग ६७ 
वैभाविदी शक्तिकी परिशनशीलताका समाधान--उक्त शंकाके समाधानमें यहे 
बताया जा रहा है कि कोई भी शक्ति परिणामरहित नहीं हो सकती है। तो वैभाविको 
शक्ति कर्मोदयके अभ्ावमें चक्रचित्रकी तरह क्ुटस्थ रह जाय, परिणामरहित रह जाय, यह 
बात संगत नहीं रह सकती । जितना भी शक्तिसग्ृह है, आात्मामें जितनी भी शक्तियाँ हैं वे 
सभी निरन्तर परिशमनशील है । कोई भी शक्ति ऐसी नहीं है जो निरन्तर अपनी पयरयें न 
बनाती रहे । फिर वैभाविकी शक्ति ही कैसे परिणमनरहित हो जायगी ? शंकाकारका यह 
गाशय था कि जीवमें शक्तियाँ तो दो मान ली जायें, स्वाभाविकी शक्ति और वैभाविकी 
शक्ति । स्वभावपरिणमन स्वाभाविकी शक्तिसे होता है और विभावपरिणमन वैभाविकी शक्ति 
से होता है । अरब केवल प्रश्न यह रह जायगा कि सिद्ध अवस्थामें तो विभाव नहीं बन रहा 
है, तो शंकाकारका यह आ्राशय है कि नहीं बन रहा है सो ठीक है, उस समय वैभाविकी शक्ति 
बेकार पड़ी हुई है, वह परिणमन नहीं कर रही है | इसके उत्तरमें यह बताया जा रहा है 
कि प्रत्येक शक्तियाँ निरन्तर परिणमन करती ही रहती हैं। वैभाविकी शक्ति भी श्रन्य 
शक्तियोंकी त्रह नित्य और शुद्ध शक्ति है । वह भी निरन्तर परिणमनशील है । शुद्ध अवस्था 
में वह परिणमन न करे, शंकाकारकी ऐसी शंका करना व्यथ है। 
परिणामात्मिका काचिच्छक्तिश्वाइ्पारिणामिकों । 
तद्ग्राहकप्रमाणस्याध्भावात्संहप्ट्यभावत: ॥८९॥ 
 शक्तिको शअ्रपरिशामिक्की साननेसें प्रमाणका अणाव -द्रव्यमें जितनी भी शक्तियाँ 
होती हैं वे निरन्तर परिणमन करती ही रहती हैं। ऐसा नहीं हो सकता कि कोई शक्ति 
परिणुमन करती रहे और कोई शक्ति परिणमन न करे। क्योंकि इस बातकों सिद्ध करने 
वाला कोई प्रमाण नहीं है कि कोई शक्ति कुछ परिणमन करे और कोई शक्ति परिणमन न 
करे, श्र न इसके लिए कोई दृष्टान्त भी मिल सकेगा । जो यह बताया है शंकाकारने कि 
दंडका जब सम्बन्ध न रहा तो चका स्थिर हो जाता है। फिर वह बेकार पड़ा रहता है । यह 
बात भी असिद्ध है । चक्र हिलने चलनेकी क्रिया नहीं कर रहा तो मत करे, किन्तु उसमें जो 
रूप, रस, गंध स्पर्श है या उसमें जो भी शक्तियाँ हैं वे सब शक्तियाँ ग्रपना परिणमन कर 
रही हैं, वह चक्र परिणमनशुन्य नहीं पड़ा हुआ है | तो इसी तरह कमका सम्बंध नहीं है 
तो उस स्थितिमें वैभाविकी शक्ति पड़ी रहे, परिशमन न करे सो बात नही है । उस समय 
वह शक्ति आत्मस्वभावरूपसे परिणमती रहती है | तो कोई शक्ति परिशमन करने वाली हो, 
कोई शक्ति परिणमन करने वाली न हो, ऐसा नहीं होता । चक्र अगर न हिला तो उसमें 
प्रदेश क्रिया नहीं हुई । हलन-चलन न रहा तो न रहा, पर भ्रन्‍्य शक्तियोंका परिणमन तो 
चल रहा और वहाँ वह क्रियामयी शक्ति एक उस स्थिर पदार्थके स्थिर स्वभावसों परिणम 
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रही है। तो ऐसा न हो सकेगा कि कोई शक्ति परिणमन करे और कोई शक्ति परिणमन न 
करे । जितनी भी शक्तियाँ हैं सभी निरन्तर परिणमन करती रहती हैं । 
तस्माद्ृभाविकी शक्ति स्वयं स्वाभाविकी भवेत्‌ । 
परिणामात्मिका भावैरभावे क्ृत्स्नकर्मशाम ॥६०॥ 
निरुपाधिदशामें वंभाविकी शक्तिका स्वभावपरिणशमन होनेका निर्णय--उक्त कथन 
से जब यह सिद्ध हो चुका कि सभी शक्तियोंका निरन्तर परिणमन होता :रहता है तब वैभा- 
विकी शक्ति भी तो एक शुद्ध शक्ति है, वह भी जब समस्त कर्मोका श्रभाव होता है तो अपने 
स्वभावसे प्रवृत्त हुई वह स्वाभाविकी क्रियामय हो जाती है.। वैभाविकी शक्ति प्रत्तिक्षणमें 
परिणमनशील है और वैभाविकी शक्ति ही अवस्थाके भेदसे विभावमें है तो स्वभावमें भी 
कभी आता है । जब कर्मोका सम्बन्ध है, उपाधिका उदय है तब बैभाविकी शक्तिका विभाव 
रूप परिणमन होता है श्रौर जब .समस्त कर्मोका अश्रभाव होता है तब यह आत्मा अपने स्वा- 
भाविक छुद्ध भावोंसे परिणमता हुआ होता है । उस समय स्वाभाविकी प्रवृत्ति इसकी होती 
है याने वैभाविकी शक्तिका नाम तो है वैभाविकी, पर श्रर्थ यह न जानना कि उसका 
स्वभाव विभाव करना है| उपाधिके सम्बन्धसे . उसका विभावपरिणमन होता है, पर शब्द 
को देखकर इस तरहकी बात न समझना चाहिए कि वैभाविकी शक्तिका स्वभाव तो विकार 
करना है | शक्तियाँ जितनी होती हैं वे सब सहज भर बुद्ध होती हैं । हाँ कुछ पर्यायगत 
योग्यतायें ऐसी होती हैं कि उन पर्यायोंके रहते हुए तो योग्यता -है और उन पर्यायोंके न रहते 
हुए योग्यता नहीं है, फिर भी कोई द्रव्यमें उन सर्वेशक्तियोंकी कल्पना करे तो की जा सकती 
है । इस तरह केवल एक वैभाविकी शक्ति है, जिस शक्तिके अ्रवस्थाभेदसे दो प्रकारके परिण- 
मन होते हैं । एक स्वाभाविक परिणमन और दूसरा वैभाविक परिशमन । उन-प्रिणमनों 
को सिद्ध करनेके लिए दो शक्तियाँ स्वाभाविकी और.वैभाविकी अलग-अलग न म्रानी जानीः 
चाहिएँ । 
ततः सिद्ध सतोवश्यं न्‍्यायाच्छक्तिद॒यं यतः । 
सदवस्थाभेदतो द्वैतं न द्वेत॑ युगपत्तयो: ॥६१॥ 
एक शक्तिकी दो श्रवस्थाश्रोंकी सिद्धि--उक्त समस्त विवेचनोंका सारांश यह है कि 
इस जीव सहित पदार्थमें दो प्रकारकी शक्तियाँ जैसे प्रतीतिमें रहती हैं, पर वे शक्तियाँ क्‍या 
हैं? अ्रवस्थाके भेदसे वह दो प्रकारका भेद बना हुआ है। श्र्थात्‌ जीवसमें जो यह द्वेत चल - 
रहा है, जीव कभी रागद्वेषरूप विभावपरिणमनमें है और कभी रागद्वेषरहित. स्वभ्ावपरिणशमन 
में है, इस प्रकार जीवमें जो स्वसमय, परसमयका हत चल रहा है वह हत अवस्थाभेदसे है । 
स्वाभाविक और वैभाविक, इन दो शक्तियोंकी अपेक्षासे यह हवैत नहीं है, याने इस ह्विविधाको 
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देख के शक्तियाँ भात्ी जायें ऐसी बात नहीं है। वस्तुमें एक समय एक हो परिणमन 
.. होता है, ऐसा 5 जगह देख लीजिए. शानमें उक समय एक: परिसर है। दर्शन आनन्द 
.. आदिके संभ्री उसमें एक सम में अपना: मना एक-एक परिणमत्र है | तो. भाविको शक्तिमे 


“प्चे महाब को स्त पड 

थक रशयोनाशो नाश याहन्वमोक्षयो: आह्र॥ 3.2 मम  कथ 
एक शक्तिकी आन गषका अभाव तथा बन्नश: म--बेहाँ तक यह 
: बात रिद्ध न र दी गई है कि वे विकी े ही है- और उसकी के अव॑स्थाये होती है | 


कक फ््लाह्यायी प्रदचन संदग भाव 


स्ट्प डे न कद क बज हक सिद्ध का ज्न्जी अकतक ( 'कक्क ध्ड १02३ (० [. था 
जो कि क्रमसे होती है, यह सिझारय सथावित किया था । अब गहां यह आन वुक्तियूर्वेक 
विचार लीजिए कि संभाविनी शक्तिमोंम जो शवरधारेदका ईत आया है माने पर्यायिकी अपेक्षा 


से चक- ज्न्‍ दिया बह... #२>' हा हक] त् का विमः हट ग सा '७ ऋ्पकर "३०% कक ट त्त घर हक लक, ४ 05 मं हल ९ आप 
से रताभाविक आर संभाविक ऐसा दतगना होता है तो हें मत श्राया 6 । यदि इनकी एक 


हि ॥ का 
डक 4 


साथ स्वीकार किया जाग तो इसमें बड़ा दोग आता ही । हँस मानों वैभाविक भाव और 
स्वाभान्रियः भाव दोनों एड साध मान लिया तथ यहाँ कार्म बगरण भावका साश हो जादगा । 
कार्य कारण भावका झर्थ यह है मिः पूर्व पर्याय कारण होती है. श्रौर उत्तर पर्याय कार्य होती 
हैं । जिसे इन शब्दों महा गया है कि पुर्स पंसयि संददित द्रब्य उत्तरमगंयिका उपादान कारण 
होता है, भर यहाँ एनना तो समझा ही जा सकता है कि पर्॑पर्याण हुए बिना उत्तरपर्याय 
नहीं हो सकती । जैसे कि बंध श्र मोक्ष) बात है । बंधपुर्वक मोक्ष होता है या मोक्ृषपुर्वक 
बंध होता है । मोक्षसे पहिले बंध है या बंबरीं पहिले गोश् है ? यह उत्तर होगा कि मोक्ष 
न हो तो मोक्ष किसका बताया जाय ? तो उसे मोक्षमें बंध कारण हैं, 
। मदि पहिले यह परिणति न होती तो अगले समयमें 
झाशयरी यहां कार्य कारण भावदगी बात निरखना है । 


पतिले बंच है । बंध 
यहाँ कारणसे अर्थ पुर्ववरलिता लेना ६ 
यह परिणति ने हो सकती थी । इस 
तो जब स्वभायपरिशमन झोर विभावपरिणशामन दोनोंकी एक साथ मान लिया तो वहाँ कार्य 
कारण भाव न ठहरेंगा। वात तो यह तथ्यभूत है कि बैभाविक अवस्थापुर्वक स्वाभाविक 
अवस्था होती है । जितने नी सिद्ध भगवंत हुए हैं उनकी पहिले बद्ध श्रवस्था थीं। कभीसे 
सिद्ध हुए । जबसे रिद्ध हुए उससे पहिले तो वे कर्मबन्धमें थे, बद्ध श्रवस्था थी | तो बंधन 
था, फिर प्रात्मसाधनावग उपाय बना और मुक्त हो गए । तो वह मुक्ति बंबपूर्वक हुई । तो 
ऐसी ही जो स्वाभाविक अवस्था आयी सिद्ध परमेष्टीवी वह स्वाभाविक अवस्था वैभाविक 
अवस्थापूर्वक आयी है । पहिले विभाव अवस्था थी । जैसे कि मोक्ष संसारपूवंक होता है, संसार 
था श्रब मोक्ष हो गया । तो जैसे मोक्ष संसारपूर्वक है श्रौर इन शब्दोंमें भी कहा जा सकता है 
कि मोक्षप्राप्तिका कारण संसार है। इसका श्रर्थ यह न समझना कि संसारके जो भाव हैं 
अशुद्धता है, विभाव है, रागद्वेप है वह मोक्षके कारण हैं । यह यहां श्रर्थ नहीं है, किन्तु उत्तर 
पर्याय पूर्वपर्यायपूर्वक होती है । इस कारणसे उत्तरपर्यायका कारण पूर्वपर्याय है। तो मोक्ष 
है उत्तरपर्याय, संसार है पूर्वपर्याय तो संसारपूर्वक मोक्षप्राप्ति मान लो, यों संसार कारण मोक्ष 
का रहा | इसी तरह वैभाविकी अ्रवस्थाके विना रवाभाविक अवस्था नहीं बन सकती । तो 
वहाँ इस न्यायसे कि पूर्वपर्याय पूर्वक उत्तरपर्याय होती है | यहां स्वाभाविक परिणमनवों 
वैभाविक परिणमनपूर्वक कहा जायगा, और स्वाभाविकपरिणमन वैभाविकपरिणमनका कारणा 
हो गया तो इस तरह कार्य कारणवं व्यवस्था होती थी, लेकिन जब स्वभावपरिणमन और 
-.भ.वपरिणमन दोनों एक साथ मान लिए गए तो वहां अब काये कारण भाव नहीं सिद्ध 
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हो सकता है.। तो: स्वाभाविक परिंणामन और वैभाविक पेरिणामसन दोनोंको एक साथ मान 
' लेने पर दूसरा भी दोष हैं। वह दोष यही हैं कि बंध और मोक्षका भी अभ्रभाव हो जायगा। 
- यहां क्रमसे दो अवस्थायें मान रहें थे तब॑ तो बंध मोक्ष की व्यवस्था बन रही थी । पहिले 
-बैभाविक अवस्था है उंसके पंश्चातं स्वाभाविक अवस्था हुई वैभाविक अवस्थामें बंध कहलाता 
स्वाभाविक अवस्थामें मोक्ष कहलाता । वैभाविक अवस्थाकों पंहिलें मांननेंसे बंधपूर्वक मोक्षे 
होता है यह बात सिद्ध हो जांतीं थीं, पर अर्ब तो स्वभावपरिणमने और विभावपरिशमन 
“दोनोंको . एक साथ मारने लिया गया है। तो बंध झौर मोक्ष दोनों एक साथ बन बैठंगे 
 स्वभावपरिणमन व' विभावपंरिणमंनः । स्वभावपंरिंणंमनमें मोक्ष केहलाया, विभावपरिणमन 
में बंध वहलाया । तो बंध और मोक्ष - दोनों एंक साथ हो गए । भला सोचो तो सही क्‍्या' 
दोनों एक साथ हों' सकते हैं ? बंध है तो मोक्ष क्यों ? मोक्ष हैं 'डो बंध क्या ? फल यह होगा 
कि दोनों ही न रह सकेंगे । बंबंकी सत्ता रहते-हुए मोक्ष तो नहीं डोता । तो लो आत्माका 
मोक्ष कभी भी नहीं हो सकता है। भरत: यह मानना चाहिए कि शक्ति तो एक है---वैभाविक 
शक्ति, पर उसके परिणमन दो होते हैं और वे क़रमसे होते हैं। । 
के नैक शकते हिधाभावों -यौगपदयानुषद्धतः। 
हक सति-तत्र विभावस्य नित्यत्वं स्पादंवाधितम ॥६ ३॥ ु 
वेभाविकी शक्तिकी दोनों अवस्थाश्रोंकोी ुगंपत्‌ माननेसें दोशयपत्तिका ' प्रंसद्भ--अब 
इस प्रसंगका निष्कर्ष बंतानेके लिए यह अंतिम गाथा कही जा रही है। 'यंद्यपिं एक शक्तिके 
ही दो भेद हैं याने वह एक वैभाविकी शक्ति दो रूपोंको थारण करती है परन्तुं उस एंक 
'शक्तिके -ये दो भेद एक साथ नहीं हों सकंते ।” यदि स्वाभाधिक और वैभाविक दोनों - अव« 
- स्थाश्रोंकी एक साथ . मान लिया - जाता तो उसका अर्थ यही तो स्पेष्ट हुआ कि वैभांविक 
अवस्था भी सदा बनी. रहेगी और जब वैभाविकी अवस्था सदा हो गयी तंब मोक्षका पुरुषार्थ 
करना व्यर्थ है, क्योंकि -विभावपरिंणमन तो सदां ही रहेगा और मांव लो किसी कल्पनामें 
किसी प्रयास हारा कुंछ-थोड़ासां मोक्ष बना लिया तो अ्रब उस मोक्षका मूल्य क्या हैं ? वैभा- 
 विक परिणतिःतो सदा रहती है-और मोक्ष भी वह क्या हैं ? एक थोड़ा कम राय हुआ और 
_वैकुण्ठ जैसे: नामसे सुक्ति मान लिया, लेकिन वह वैकुण्ठ एक नवग्रेवेयक जैसी स्थिति रही, 
: जहाँ शुबंल लेश्या है; कुछ शान्त स्थितिमें रहना है, लेकिन वहाँसे भी तो जीवकों मरण करता . 
होता है; नया भव घारण करना होता हैं। यदि वैकृण्ठ स्थिति भी संदां रही आये तो मोक्ष _ 
- कुछ चीज न रहेगा. और मोक्षके लिये प्रयास करता व्यर्थ हो जायगा । इस कारण यही 
_ सिद्धान्त मान: लेना चाहिए कि जीवमें एक बैभाविकी शक्ति: नामंका गुणा है और. उसकी 
>उपाधिके सद्भावमें तथा: उपाधिके- प्रभावमें दो प्रकारकें परिगामन - नोके के | रिक्ति. 
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तो विभावपरिणमन होता है, श्रीर उपाधिके श्रभावमें स्वभावपरिणमन होता है । ये दोनों 
परिणमन एक कालमें नहीं हो सकते । 
ननु चानादितः सिद्ध वस्तुजातमहेतकम । 
तथाजात पर नाम स्वतः सिद्धमहेतुकम् ॥६४॥ 
तदवश्यमवश्यं स्यादन्यथा सर्वंसद्धूरः । 
सवशून्यादिदोपश्च दुर्वारो निग्रहास्पदम ॥६५॥ 
ततः सिद्ध यथा वस्तु यत्किव्चिच्चिज्जड़ात्मम । 
तत्सव॑ स्वस्वरूपार्थ: स्यादनन्यगति: स्वतः ॥६६॥ 
अयमर्थ: कोपि कस्यापि देशमात्र॑ हि नाश्नुते | 
द्रव्यतः ज्षेत्रतः कालाउ्राबात्‌ सीम्नोनतिक्रमात्‌ ॥६छ॥। 
व्याप्यव्यापकभावस्य स्यादभावेषि मूत्तिमत्‌ । 
द्रव्यं हेतुविभावस्य तत्कि तन्नापि नापरम ॥६८।॥ 
वभाविकस्य भावस्य हेतुः स्यात्सन्निक्पतः । 
तत्रस्थोप्यपरो हेतु न॑ स्यात्कि वा वतेति चेत्‌ ॥६९६॥ 
शंकाकारकी एक श्राशड्भाकी भ्रुमिकामें वस्तुस्वरूपका विन्यास--शंकाकार श्रभी आगे 
की जाने वाली शंकाकी भुमिकारूपमें सिद्धान्त रख रहा है--जो भी सत्‌ है वह अ्रनादिसे सिद्ध 
है और सभीका सभी अहेतुक है । जब अ्नादि सिद्ध है यह बात विदित हो जायगी तो यह 
. सहज ज्ञात हो जायगा कि वह अ्रहेतुक है । जो कोई किसी हेतुसे उत्पन्न होता है वह अ्रनादि 
नहीं हो सकता ;( पर्याय ही ऐसी है जो किसी कारण-कलापसे उत्पन्न होती है | तो पर्यायें 
अहेतुक नहीं हैं शोर इसी कारण वे अनादिसिद्ध भी नहीं हैं, पर जो सत्‌ है वह सवका सब 
गनादिसे सिद्ध है और अ्रहेतुक है, साथ ही यह भी जानें कि जैसे वस्तु अनादि सिद्ध है उसी 
प्रकार उनका नाम भी स्वतःसिद्ध है और अहेतुक है । नाम स्वतःसिद्ध यों है कि जबसे पदार्थ 
हैं तभीसे उनका ज्ञान करने वाले लोग भी चले आये हैं और जब पदार्थ हैं तो उनके सहायक 
शब्द भी हैं। भले ही ऐसा हो रहा हो कि किसी भाषामें कोई नाम है, कभी कोई नाम रखा 
हो, कभी कुछ, लेकिन जब वे वाच्य तत्त्व हैं तो उनका वाचक भी शब्द तभीसे चला श्राया । 
साथ ही नाम भी उनका अहेतुक है । किस कारणसे रखा है ? रूढ़ि है ये अनादिसे पदार्थ है। 
ग्रनादिसे उनका कथन चला आ रहा है, अनादिसे उनका नाम भी घचला श्रा रहा है। तो जैसे 
वस्तु अ्रनादिसे सिद्ध है और अहेतुक है इसी प्रकार नाम भी स्वतःसिद्ध है और श्रहेतुक है-- 
यह बात होना श्रावश्यक है । यदि इसमें फके डाल दिया जायगा । किसी वस्तुको अनादि 
सिद्ध न माना जाय, अहेतुक न समानता जाय, उनके नामको भी अहेतुक और स्वतःसिद्ध न 
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माना जाय तो सर्वसंकर दोष आ जाता है। सर्वसंकर दोषका श्रर्थ यह है कि सब आपसमें 
एकमेक हो गए, तब किसीका स्वरूप ही न रहेगा | जैसे वस्तुको अनादि सिद्ध नहीं माना 
जाता, वह किसी कारणसे है, किसी समय है, तो किसी समय कुछ बना दिया, किसी समय 
कुछ और जो बना वह दूसरे समयमें और कुछ बन गया । ऐसी अनेक विडस्वनायें बच 
जायेंगी । सत्‌को भ्रनादि सिद्ध न माननेमें और अहेतुक न माननेमें सवेसंकर दोष ग्राता है । 
फल यह हुआ कि कुछ भी न रहेगा तो सर्वशुन्यदोष आ जायगा । इस कारण यह मानना 
पड़ेगा कि अनादिसे सिद्ध और अहेतुक हैं समस्त पदार्थ और इसी तरह उनका नाम भी स्वतः 
सिद्ध है और अहेतुक है । 
शेकाकी सृश्चिका्में वस्तुको अनादिसिद्ध व अ्रहेतुक व साननेपर साझ्ूये व शुन्यतादि 
दोषको दिखाकर सिर्णयकाः समर्थद--शंकाकार अपनी शंकाकी भूमिका बना रहा है । शंका- 
कार क्‍या कहेगा ? यह बात अंतिम श्लोकमें बतायी जायगी, पर यहाँ यह सिद्ध कर रहा है 
शंकाकार अपनी श्ूमिकामें कि देखिये--पदार्थ भ्रनादि सत्‌ है और अहेतुक है | इसी प्रकार 
पदार्थोका नाम भी स्वत/सिद्ध है और अहेतुक है। जब ऐसा कोई न मानेगा तो वहाँ संकर 
दोष होगा, सर्वशुन्‍्य दोष होगा और उसका फल होगा कि सव्वका भाव हो जायगा । जो 
कि विनाशका कारण ही बनेगा और पदार्थका सत्व ही फिर न रहेगा, अत: यह मानना होगा 
कि वस्तु अनादि सिद्ध है और अहेतुक है । इस तरहसे जब यह बात सिद्ध हो गयी कि वस्तु 
अ्रनादिसे सिद्ध है श्र अहेतुक है तो यह मानना होगा कि जो कुछ भी चेतन अचेतन जितने 
पदार्थ हैं वे सब अ्रनादिसे सिद्ध हैं ओर अहेतुक हैं, अपने-अपने स्वरूपसे सबका सत्त्व है, और 
उनमें ऐसा ही स्वभाव है कि उनका परिणमन किसी दूसरेसे नहीं हो सकता ॥ स्वतः: ही 
उनका परिणमन होता है। यहाँ तक यह सिद्ध किया गया है शंकाकार द्वारा अपनी शंका 
जमानेके लिए कि वस्तु अनादि सिद्ध है, अहेतुक है, चाहे वह चेतन पदार्थ हो, चाहे जड़ पदार्थ 
हो, और इसी कारण सभी पदार्थ अपने-अपने स्वरूपसे ही श्रस्तित्व रखते हैं, जिसका फल 
यह हुआ कि सभी पदार्थ अपने आपसे ही अपना परिणमन करते हैं। भ्रब इस सब कथनका 
निचोड़ यह हुआ कि सभी पदार्थ स्वतःसिद्ध हैं और अपने आपमें अपना परिणमन करते हैं । 
कोई भी पदार्थ किसी भी दूसरे पदार्थका अंशमात्र भी ग्रहण नहीं करता और किसीके अ्रंशको 
बिगाड़ भी नहीं सकता । यों समभिये कि कोई पदार्थ किसीके द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव या 
किसी भी अंशको खा नहीं सकता, क्योंकि द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे जो पदार्थमें सीमा बनी 
हुई है उस सीमाका उल्लंघन नहीं हो सकता है। सभी पदार्थ अपने द्रव्यसे हैं, अपने ज्ेत्रसे 
हैं, दालसे हैं और भाव्से हैं। उनकी सीमा बिगाड़ी नहीं जा सकती है। यदि कोई पंदार्थ 
विसीके द्रव्य हो जाय, विसीके क्षेत्र, व ,ल, भावसे परिणम जाय तो इसके मायने हैं कि उस 


पदार्थने इसरे सदार्थका द्रव्य ने, काल, भाषका के श्रंग खा लिया है । अब उसमें फिर 
॥ हो स' ब 


या रहेगा ? को ऐसा नहीं! हू कोई पद किसीके अत तातकों बियाड़ शक 
भाषका श्रभ्नाव हीनेपर जीवसे विभाव रनेकी कारण मैतिक धुद्गल्ल 
में ही क्यों गे, यों वजहकी जिन्नायाका शं “जब कोई 
पदार्थ किसी अ्रन्यका क टेप नहीं सकता तो भ्रव शंका जो नी कही जा रही 8 
तवे कर्ममें अर जीवमें अप्यन्यापक भाव ४ रहा, क्योंकि कम अपने अरव्य, क्षेत्र, काल, 
भावमें है, अपने द्रव्य हा काल, भाव है. लेप न्याप्यव्यापक पे रहा । 
जीच स्वतंत्र ” फेम स्वत पेत्‌ है, एकका हैक रेसें कोई व्याप्य सम्बंध नहीं है 
जेब कोई "हा, दोनों हो स्वतंत्र चत रहे तोय गत तो बतलाओं मृतिमा 
दंगल कर्म विभावक कारण कैसे ही गया ? _ हेहे तो बतलाओ कि क्षर्म राग- 
प्रेपका केसे व जव जीव सतृ है. / कैंमेका द्रव्य 
क्षेत्र भाव जीवमे नहीं है, जीवका मदय जय काल / भाव कर्ममें गहीं है तब दोनोंकी 
पत्ता स्क्यं , भिन्न- न्नेहै। ९ क्‍या वजह है कि कर्म पर्गल जीवके विभाव 
के कारण वने, और वहीं रहने और पदार्थ जीवके विभावके बनें । शकाकार 
के यह आशय है कि जब प्रत्येक अपने आपसे परिपूर्ण है, पे एक वस्तुका 
अन्य समय पेस्तुओ्रोंके चाथ ऊँछ सम्बं अत्यन्ताभाव है कैलसें कोई 
पदार्थ किसी इसरे गे बन सकेगा । तो कका श्रन्‍्य पदार्थों सह पवथा ही श्र 
है तो इस जीवके केमे है तेसे ही ६ दिक द्रव्य उद्गल द्रव्य हैं 
आत्मामें रहने वाले जप कार्माण 4 गंगायें है । इस जीवके लिए तो अपने स्वके 
सिवाय बाकी एक समान रूपसे पर जब जीव्रका >ह्वाव नहीं है, 
सम्बंध न है तो तेह वजह क्‍या है कि जीवके रागद्वेषका कारण कर्म बने, और और पदार्थ 
ने बनें 
के कारण जीवविभावसे कर ॥ हेठुताका समाधा सम्बंधित 
विज्नसोपचय्े वन्धाकारणताके कारणकी शकाक की जिज्नासा-५ कोई यहां यह समा: 
वान देना काहे ही कह रह है ई जीवके साथ 
” रस कारणसे थे कम जीवके भावि कारण बन ते हैं। इसके 
घुनो कि गी ने अन्य वि: मशणिवर्गणाये 
उनका भी ब्लिक है जीवके साथ । जब भरण है--एक भव छोड़कर 


० षं गविका 
अगले भव जाता है के जैसे जीवक्े प्ाथ वद्धकर्म साथ जाते हैं, काम खिशरीर साथ जाता 
है उसी प्रकार विख्सो पचय भी साथ जाते हैं । श्तना तक तो पनिष्ट सम्बन्ध है विद्सोप- 
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चयका जीवके साथ, फिर क्या वजह है कि कर्म ही जीवके विभावभावके कारण बनें ? और 
विस्सोपचयरूप बसी हुई कार्मणवर्गणायें जीवके विभावका कारण न॑ बने ? शं॑काकारका 
यह अ्रभिष्राय है कि जब जीवसे सभी पदार्थ जुदे हैं तो उनमें कर्म ही कारण क्यों बन गया 
और कुछ कारण न बने, अ्रथवा कोई भी कारण न बने ? क्या मामला है ? भर इस शंका 
के उत्तरमें कहते हैं--- 
सत्यं बद्धमबद्ध स्याच्चिदृद्रव्य नाथ मूर्तिमत्‌ । 
स्वीयसम्बन्धिभिव॑द्धमबद्धं परबन्धिभि: ॥१००॥ 
बद्धाबद्धत्वयोरस्ति विशेष: पारमाथिकः । 
तयोर्जात्यन्तरत्वेषि हेतुमद्ेतुशक्तित: ॥॥१ ० १॥ 
उक्त शंकाके समाधानसें जीबकी स्वसम्बन्धी वर्गणाश्रोंसे बद्धता हो सकनेका वर्सान-- 
उक्त शंकाके समाधानसें कहते हैं कि शंकाकारने जो ऊपर शंका उठायी है उसमें अ्रनेक बातें 
सत्य हैं, फिर भी कर्म ही जीवके बन्धका कारण बना है यह भी प्रसिद्ध बात है । शंकाकार 
ने कहा कि समस्त वस्तुरवें श्रनादिसे सिद्ध हैं, ठीक है और सारे सत्‌ श्रनांदि सिद्ध हैं और 
सभी सत्‌ श्रहेतुक भी हैं श्र सभी सत्‌ अपने आपके द्रव्य, क्षेत्र काल, भावसे हैं, किसी श्रन्य 
के द्रव्य, केत्र, काल, भावसे नहीं है । भूमिकामें शंकाकारने जो जो कुछ कहा वह सब सत्य 
है, उसमें विवाद नहीं है, मगर यहाँ यह बात देखिये कि सभी जीव ओर पुदूगल बद्ध और 
श्रवद्ध तो नहीं होते । कोई चेतन वद्ध है और कोई मूर्तमान पुदूगल बद्ध है, ओर भी देखिये 
कि जागतमें केवल कर्मपरमाणु ही चीज नहीं है अनेक प्रकारके पुदूगल हैं । २३ जातिकी 
वर्गणायें बतायी गई हैं। पुदूगलकी वर्गणाश्रोंमें प्रकार २३ होते हैं । इन कर्मपुद्गलोंमें से कुछ 
ही वर्गणायें जीवसे सम्बन्धित होती हैं। जो जीवसे सम्बधित होती हैं उनसे ही जीवका 
बच्चन बन सकता है और जिन जो जीवोंसे सम्बंधित नहीं होते हैं उनसे जीवका बन्धन 
नहीं बनता । तो ऐसी उन २३ प्रव्ारफी वर्गशाश्रोंमें से ५ प्रकारकी वर्गणायें हैं जो जीवसे 
बंच सकती हँ--आहारक वर्गणायें तैजस वर्गणायें, कार्माण वर्गणायें, भाषावर्गणायें और. 
मनोवर्गणायें । आहारक वर्गणाका अर्थ है शरीरसे । जो नोकमंके अणु शरीर हैं उनको 
ही आहार वर्गेणा कहते हैं । तो ५ प्रकारकी वर्गणाप्रोंसे जीवका बन्धन हो पाता है, सबसे 
नहीं । यह सव बात एक प्राकृतिक है । जो प्राकृतिक बाद है उसमें भी कोई शंका करने 
लगे कि ५ प्रकारकी कर्म-कार्माणाओ्रोंसे ही जीव क्‍यों वेधता है, अन्य वर्गणाओंसे क्‍यों 
नहीं वेंध गया ? स्वभाव ही क्‍यों ऐसा है ? यदि यों प्रत्येक बातमें तर्क उठाया जाय तो जो 
समाधान दिया जाय उप्रीमें तक उठा देना चाहिए। जो समाधान हे, ऐसा ही क्यों हा 
? फिर तो कोई व्यवस्था महा हैं | यह दांत एक प्राकृतिक हैं कि जीवका दनन्‍्धन इन 


७६ 
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5 प्रकारकी वर्गगाश्रों॥ ही सकता है, भ्रग्यसे नहीं हो सकता है । 
पशि्ठ ०. ड कर्मठ रू 
पशिष्ट जीवका विश 'वगणासे कर होनेका पर्णन-..अ्व ज्नमें भरी यह वात 


१० आह जृ है /ीः | गोरे | ला] ० 
व्सी जा रही है कि कोई जीक इन “गणाओंसे बंधे हैं, कोई नहीं ३५६ है ऐसा भी तो 
है। सिद्ध भगवान किसीके वन्धनमें नही दे, वे केवल अपने आपके पर नमन है । श्रात्मा 


उनका परत कम है । ैनताका अभाव अति एक चीजपर इससे चीजका जमाव होना, पैदा 
हीना, आवरण होना, यह बात वहाँ सच भी नहीं है । पूर्ण श्षात्मा परत है, दपने पत्य स्व- 

रूपमें व्यक्त है । उसके पाथ किसी भी अरुका बन्‍्धन अब नहीं रहा है । तो वहाँ ते) वन्‍्धन 
नहीं है, वह तो अवद्ध है, आर यहां क्सार अवस्थामें हम आप भव जीवोंको देख लीजिए 
पेद्ध जन रहे है, तो बद्धता श्रीर अवद्धतामें तत्त्वत: भेद है, और णो जीव वद्ध है उसीके लिए 


ही कर्मवन्ध भात्रके उन सकते ह | यहाँ इतनी बात विशेष समभनी चाहिये कि 
जीवके वेंघका कारण है, विभावका कारण कर्म है, लेकि: ये कर्मंवद्ध _विक ही विभाव 
के कारण पकगे । अवध जीवके वभावका पहं वन सकते यहां द्वेनों 
अकारसे बात देखिये ना जीव वद्ध है, श्रच्युद्ध है, वह ग्रपराधी ी स्वयं अ्रप- 
राधी है उसके ढी वंधका कारण कोई हो सकता है। जो अपराधी नही है के बंधका कारण 
हपरा नही है | लोकमें भी तो यही निरखा जा पा है। के चोर है. या 
किसी प्रकारका अपराधी उसको ही वंधकी शाशका रहती है शरौर वन्धन बनता 
। तो जीव अशुद्ध है और अनादिसे भ्रश्ञद्ध ना था रहा है इस स्थितिमें जीवक्े बन्‍्धन 
होते हैं । जीवके रागद्वपाचि नन्‍्धन होते है र उनका का हैं कर्मजिपाक होता है । 


में और 
कि जीव शुद्ध ही रहता हो, और जो ऊछ भी कन्‍्धन है, रागद्नेष है, भ्रज्ञान है, मो, 
आदि है. थे सब पर्म हुए । जैसे कि एक दाशंनिकते पह साना है कि जीव 
चतन्यमात्र है, हैं, उसमें परिशामन भी नहीं है श्रौ जितने भी अ्ान, मोह: 
वृद्धि, ऊैल्पनाये, रागह्वेप शरीर आदिक जो ्भ हैं वे विकार हैं, प्रकृतिक्े काम 
! सो ऐसा नहीं हे सदा मुक्त ही गै, अवद्ध / डे ही हो, और यहां ये 
बे बन्‍्धन, रागद्वंष आ्रादि श्रक्वतिके बच रहे हों ऐसा नहीं है । जो भी सतत होता है व 
"रन्त्र परिणमनशील होता है । जीव भैते है, दह्म कहो ये आत्मा कहो, सत्‌ है तो 
्परि 


पंचाध्यायी अवचन नव भाग ७७ 
सकता था । हम आज अशुद्ध हैं तो हमारी आ्ाजकी यह अशुद्धता प्रमारित ' करती है कि हम 
अनादिसे ही भशुद्ध चले आये हैं । तो जो श्रनादिसे अशुद्ध चला आया है ऐसे ही जीवके 
विभावके कारण कम बँधता है और जो कर्म इसके पूर्व अशुद्ध भावोंके कारण बँधा हुआ है, 
. जिसमें प्रकृति, स्थिति, अनुभागका भी बन्धन बना हुआ है, जिसमें यह बन्धन पड़ा है कि यह 
अमुक डिग्रीमें फल देगा, यह भ्रमुक जातिका फल देगा। ऐसे ही कर्म इस जीवके विभावके 
कारण बनते हैं। तो यह विशेषता बद्ध और अबद्ध जीवकी है । तो जो अशुद्ध जीव है 
उसके ही विभावका कारण पूर्वबद्ध कर्मोका उदय बनता है और ऐसी जो बद्धता है, जीव 
और, कर्म इन दोनोंमें बंधन है, सो इन सब बातोंसे यह समझ लीजिए कि यद्यपि ये दोनों 
विजातीय पदार्थ हैं ॥ जीव तो,चेतन है । कर्म जड़ हैं, ऐसे विजातीय पदार्थ होकर भी इन 
दोनोंमें परस्पर जो बन्धन है तो निमित्तनैमित्तिक भावकी शक्तिसे बंधन है। इसमें ऐसी 
योग्यता है कि कर्मंबन्धनका निमित्त पाये तो जीवमें रागादिक विभाव बंध -जायेंगे और. जीवसमें 
रागादि विभाव होंगे तो इन कार्माणवर्गणाश्रोंमें कर्मत्व पर्याय बंध जायगी, ऐसा इनमें पर- 
स्पर निमित्तनैमित्तिक भाव पड़ा हुआ है। इस कारणसे अत्यन्त विजातीय होनेपर भी एक 
दूसरेका निर्मित पाकर परस्परमें इनका बन्धन हो जाता है । तो यहाँ दो बातें- विशेषतया 
-ध्यानमें लाना है कि बद्धता और अबद्धतामें अन्तर है और बद्ध जीव ही कर्मका निमित्त 
पाकर रागद्वेष करता है और जीवके रागद्वेषका निमित्त पाकर उस उस रूप बंधने योग्य 
कार्माणवर्गणायें ही कर्मरूपसे बंध जाती हैं । तब शंकाकारका यह आश्चर्य करना व्यर्थ है कि 
जब जीवका परमें अ्त्यन्ताभाव है तो किस कारणसे कर्मवन्धन हुआ' है ? 
बद्ध: स्याद्वद्धयोर्भावः स्यादबद्धोप्यबद्धयोः । 
सानुकूलतया बन्धों न बन्धः प्रतिकुलयो: ॥१०२॥ ः 
बद्ध और अबद्धका विवरणख--बँचे हुए दो पदार्थोकी अ्रवस्था-विशेषका नाम बद्ध 
है | बद्धका अर्थ है बँधा हुआ । जहाँ बंधे हुए की बात आती है वहाँ किससे बंधा हुआ ? 
इसके उत्तरमें दूसरे पदार्थकी अपेक्षा हो ही जाती है। जहाँ द्वितीय पदार्थोंकी श्रपेक्षा हो उसे 
उभय बंध बहते हैं और जहाँ अपने आपमें ही किसी हवैत बुद्धिसे यहाँ ही अपेक्षा बन जाय 
वहां केवल बंध कहते हैं। तो दो पदार्थोकी अवस्था विशेषका नाम है बद्धभाव और जहाँ 
बंधे नहीं हैं दो पदार्थ स्वतंत्र हैं, निराले हैं उनकी अवस्थाका नाम है अबद्ध । जो स्वयं 
अपनेमें निरपेक्ष है वह अबद्ध है और जो किसी दूसरेका निमित्त पाकर अपने आपकें कुछ 
आर प्रभाववाला बनता है ऐसा जहाँ दोका बन्धन है उसे कहते हैं बद्ध । बंवन वहीं होता 
हद जहा बंधके अनुकूल द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी सामग्री मिल जाती है, तो अपनी अनुकूलता 
में ही बंध होता है। प्रतिकूल घटना हो अर्थात्‌ बंधके अनुकूल द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव न 


हो तो वह है| होता । जैसे रागी पुरुष वहीं भी दि उयभृत्त पदार्थको रखकर उसमें 
बंध जाता तु वीतरागी भाधु ऐसे कितने ही पदार्थ सामने श्राते केन्तु वह उनसे 
बंधता नहीं तन वहां होता है. जहाँ बंधके कल द्रव्य, क्षेत्र, काल भावकी 
पामग्री मिले । जहाँ बंधके कुल घटना सामग्री हो, अपने ७ उस तरह॒की 
योग्यता न हो, कर्म उपाधिका सन्निधान पहीं: है वहाँ बन्धन नहीं होत है 
अरथ॑तस्चिविधो बन्धों वाच्य तल्लक्षणां 
तद्द्व्यं यावततृती च्यते्धुना ॥ १० ३॥ 
अवबन्ध-.. पहिले री यह बता दिया गया है कि. ब॑ +कारका होता है--भावः 
बंध, द्रठ और उभयबंध | जब जैसी हि लगाकर देखते रहको बात समभमें 
आती है | जब स्थायें भी जीवको : ही निहार हे हैं, है, अपने 
आपकी थुण पर्या गैंका स्वार्म है, अपनेमें ही अपना उत्पाव्व्ययभ्रौन्य ६ है, इसकी गुण- 
पका, ज्ञेत्रका कहीं बाहर सस्बन्ध नहीं है और जैसे यह: जी. है तैसे अन्य पुदगल 
पद हैं तो ऐसे 3ब्ेगलका भी अपने प्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे हेटकर अ्न्यें सस्बन्ध 
जुड़ता । तो इस तर: हका वस्तुस्वरूप है | वे कैसे कहा जाय कि जीः अन्य पदार्थ बा 
है, लेकिन देखा जो जा है कि बे है, सुख 3'ल भोगता है, पता है, परक्े 
गन होता है । हाँ केवल एक 'दार्थपर हृष्षि दी जा रही है और उसकी 
भी आलोचन गजा रहा है को वहाँ यह निर्णय बनेगा कि यह” गत अपने अपराधसे ही 
पराधीन हो रहा है, दुसरेके आध्ध नहीं है हे है: केवल द्रव्यंको निरखकर द्श्टकी 
बात । इससे बात न बन जायगी कि वह उभयबंध लत है । उस द्ष््मिं उसकी 
चर्चा होगी । अ्रभी यहां सिफ जीवोंको देखा "हा है। जीव बे: है, कहाँ बेधा 
विभावोंसे । अपनेसे राग इ४ बुद्धि आदिक अपराध होते हैं उन अपराधोसे यह्‌ 


यहीं रहता हआ अपनेको कायर पराधीन दीन अनुभव करता रहता है, यही उसका बंधन है । 
#व्यवंध-... जब कर हैं, कर्म तब ब॑ 

उनमें द्रव्य है वह द्रव्य यदि अपनी एकाकी हालतसें होता तो उसमें भी शक्ति रिथति अचु- 

भाग बंधकी) विडम्बना न बनती । तो क्मंमिं जो यह विषम विचित्न- हालत हो रही है, कर्म 
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ना बिगाड़ । देखो--जब लड्डू ग्रादिक भोजन थालीमें सजे हुए रखे हैं तो कितने सुन्दर प्रतीत 
होते हैं। उनकी शोभा भी बड़ी बन रही है, किन्तु उन्हें जब चबा लिया जाता है तबसे ही 
उनकी ग्रवस्था: बिगड़ रही है, विक्ृत हो रही है और पेटमें पहुंचनेके बाद उनमें ऐसा विपरि- 
' णमन, हो जाता है कि अब लो भोजनका यह अंश मल, मूत्र, पसीना आदि बनेगा, यह खून 
इतने महीने कायम रहेगा, यह वीय॑ इतने वर्ष कायम रहेगा और ये मल, मूत्र, पसीना आदि 
- इतने घंटे कायम रहेंगे । उनमें जो ऐसी स्थिति पड़ गई है, अनुभाग बनता है कि खूनमें 
इतनी सामथ्य है, वीय॑में इतनी सामथ्यं है और मल मृत्रादिकमें इतनी सामर्थ्य है यह सब भी 
बन्धन, बन गया । उनमें यदि मल मृत्रकी सामथ्य जो कि बहुत ही कम है वह यदि न हो तो 
भी जीवन न चलेगा । वैद्यक शास्त्रोंके अनुसार तो दो चार सेर मल तो हर व्यक्तिके पेटमें 
'सदा भरा रहता है। यदि मल भरा न रहे तो इसका मरण हो जाय | तो वह मल मृत्रादि 
भी सामर्थ्यंका ही. कारण है | तो यह सब उस भोजनकी विडम्बना बन गई । बनी तो सही, 
'इसी प्रकार उन कार्माणवर्गणाप्रोंमें भी ऐसी विडग्बना बन जाती है कि अमुक कर्मपुन्नकी 
प्रकृति इतने अंश बँघेगी, यह कर्म इतने समय तक जीवके साथ रहेगा । यह कर्म इतनी शक्ति 
'का विपाक बनायेगा, और यहाँ इतने परमाणुगञ्रोंक। पुञ्न बना हुआ है, यह स्पर्धक है, इतने 
निषेकका है | यह विडमस्बना कर्मकी बन गई । वया इसे बन्धन न कहेंगे ? तो जब उन कर्मों 
प्र दृष्टि देकर उन्तके बंधनकी बात विचारते हैं तो वह सब द्रव्यवंध है। 
उभ्नयबन्ध--यों भावबन्ध स्वतन्त्र है, द्रव्यबंध स्वतन्त्र है, फिर भी ऐसा अपने आपकें 
रहने वाला बंध भी उभयबंधके बिना नहीं हो सकता । जीव और कमंका परस्पर निमित्त- 
'नैमित्तिक भावरूप बच्चन नहीं है। तो विभाव बंध भी न होगा और कर्म द्रव्यबंध भी न 
कहलायगा । तो उभयबंध भी है । श्रब निर्णय किया जा रहा है प्रमाणतः । जीवके विभाव 
का निमित्त पाकर द्रव्यकर्ममें बच्चन हुआ । द्रव्यकर्मके उदयका निमित्त पाकर जीवमें- विभाव 
का बच्चन हुआ । इस तरह तीन प्रकारके बंधोंका पहिले निर्देश कर आये हैं। उनमें से अब 
यहाँ उभयबंधकी बात कह रहे हैं । वे दो बंध तो स्वतंत्र हैं। केवल द्र॒व्यमें ही निरखे जाने 
वाले हैं, जो दो द्रव्योंके सम्बंध निरखा जाता है ऐसे उभयबंधका अब निरूपण करते हैं । 
जीवकरमॉमियोब॑न्ध: स्यान्मिथः साभिलाशुकः । 
जीवः कर्मनिबद्धों हि जीवबद्धं हि कर्म तत्‌ ॥१०४।। 
उभ्यबंधका विवरण--द्रव्य एक दूसरेकी अपेक्षा लिए हुए जो जीव और कर्म इन 
दोनोंका सम्बंध हुआ है. उसीको उभयबंध कहते हैं । कर्मके उदयका निमित्त पाकर जोवमें 
रागहष हुए, यह बात तथ्यश्ृत है । यद्यपि अवका रागहेषकी ही योग्यताका परिशमन है, वह 
कर्सका परिशमन न कहलायगा, किग्तु ऐसा परिणमन होता जीवकी किसी शत्तिके ही कारण पक 
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नहीं है । उपाधि सन्तिवान न हो तो ऐसा परिणमन नहीं होता । दर्पणमें बाहरी पदार्थंको 
प्रतिबिम्बित करनेकी बात पड़ी हुई है, लेकिन बाहरी पदार्थोका प्रतिविम्ब दर्पणकी स्वच्छता 
' बिना नहीं झाया । दर्षणमें उस प्रकारकी स्वच्छता न हो तो प्रतिबिम्ब नहीं झा सकता, पर 
साथ ही यह भी बात है कि उपाधि सन्निधान न हो तो प्रतिबिम्ब नहीं श्रा सकता | सो 
तथ्य सब है लेकिन कोई केवल एक दर्पणको ही निरख करके देखे तो भी तो वह यह बता 
सकता है कि दर्ष॑णमें जो यह प्रतिबिम्ब हुआ है यह दर्पणका परिणमन है, अन्यका परिणमन 
नहीं । लेकिन इस बातको मना नहीं किया जा सकता कि दर्पणमें यह प्रतिबिम्ब परिणमन 
मात्र दर्पणकी शक्तिसे नहीं हुआ है, वहाँ उपाधिका सम्बंध है तब दर्प॑णमें प्रतिबिम्ब परिणमन 
हुआ है । यदि शक्तिस्वभावसे ही प्रतिबिम्ब हुआ हो तो वह प्रतिबिम्ब सदा रहना चाहिए । 
किन्तु नहीं रहता सदा ? उसका कोई उत्तर तो दिया जाना चाहिये । यह उत्तर देना कि 
*दर्पणमें उस समयकी ऐसी योग्यता है यह तो केवल एक हृठवादका उत्तर है। हो रहा है, 
दर्पणमें वह बात चल रही है, मानी जा रही है, देखी जा रही है किन्तु निर्णयकी बात निर्णय 
ढंग्से होती है । तो कर्मके उदयका निमित्त पाकर जीवमें बंधन है और जीवके विभावका 
निमित्त पाकर कर्मयें बन्धचन है । जीव तो कर्मसे बँधा हुआ है और कर्म जीवसे बंधे हुए हैं । 
यही परस्पर सापेश्ष उभुयबंध कहलाता है । 
तद्गुणाकारसंक्रान्तिर्भावो वैभाविकश्चित: ॥ 
तन्निमित्तं च तत्कर्म तथा सांमर्थ्यँकारणम ॥॥१०५॥ 
बन्धके कारणका समीक्षण--इस गाथामें बंधके कारणपर विचार किया गया है । बंध 
क्या कहलाता है ? जीवमें बंधन है---इसका भाव यह है कि जीवके गुण अपने स्वरूपसे चिग- 
कर दूसरे रूपमें आ गए । बन्धका यही भ्र्थ हैं। जो उसमें स्वाभाविक था वह न रहकर कोई 
दसरे रूप आ गया, यही कहलात। है बन्धन । हंस जब जंगलमें स्वतंत्र-रहता है तो उसकी 
चाल देखिये कितनी सुन्दर होती है ? ठुमक-ठुमककर चलता है, कैसी स्वच्छन्दता और 
साम्राज्यका अनुभव करता हुआ मस्त रहता है। वहीं हंस जब पिजड़ेमें श्रा जाय, उसे समय 
पर खाना पीना दिया जाय, आराम सब दिये जावें, किन्तु वह मनचाहा विहार न कर 'सके, 
ऐसे बन्धनमें रहने वाले हंस की देखिये बन्धनके समयसें क्या गति हो गयी ? श्रब उसकी वह 
मस्त चाल न रही । वह स्वतंत्र होकर अपने साम्राज्यका अ्रनुभव करता हुआ नहीं परिणम 
रहा । उसकी चालमें अन्तर आ गया । तो हो क्या गया ? अपनी स्वाभाविकतासे चिगकर 
अब यहाँ दूसरे ढंगमें श्रा गया । यही तो उसका बन्धन है, अन्यथा बतलाशो हंस भ्रगर पिजड़े 
में बन्द है तो भी उसपर बन्धन क्या ? बन्धन नाम तो इसीका है कि अ्रपने ग्रुणा स्वरूपसे 
घखिगकर शअ्रन्य रूपमें श्रा जाय । इसीको वैभाविक भाव कहते हैं। यही हम आप लोगोंपर 
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संकट है | हम जैसे हैं, सहज हमारा जो स्वरूप है, सहज सत्त्व है, वह बना रहे, कोई संकट 
नहीं, पर उस स्वरूपसें खिगकर जब हम श्रन्यमें उपयोगी बनते हैं यही तो हमारे लिए संकट 
है अन्यथा यही तो करना है। अपने प्राप्त इस जीवनसे अनेक घटनायें ऐसी आती हैं कि 
जिससे यह चित्त क्रोधमें आ. जाता है, कुछ अरहंकारका परिणाम बन जाता है, कुछ अपनी 
पोजीशनका लोभ बन जता है। उन अनेक घटनाओंमें भी हमें अपने स्वरूपकी सम्हाल रखना 
है । अगर किसी जीवने कुछ कह दिया तो उसपर हम क्‍यों यह श्राश्रह बना लें कि मुझे तो यो 
करना चाहिए; और इसकी बांत नहीं रहने देना है| भरे इसे उपेक्षाभावसे ऐसा तर्जे कि अगर 
कोई ऐसा , परिणमता है तो -परिणमे, हमें तो ऐसी हिम्मत बनाना है। पद-पदपर साहस 
बनाना है और अपने श्रन्त: इस निर्णायमें रहना है कि मुझको तो केवल दो ही कार्य हैं। 
जो व्यक्त शुद्ध परमात्मा हैं उनके रवरूपका ध्यान बने और मेरेमें जो सहज शुद्ध ज्ञानस्वरूप 
है उस स्वरूपमें उपयोग बने, इसके अभ्रतिरिक्त कोई तीसरा काम मुझे नहीं करना है । हाँ 
यदि व्यवहार धर्मके नाते कोई काम किया जा रहा है तो उसमें जब इन दो बातोंका सम्बन्ध 
हो तब किया जाना चाहिए । तो क्‍या है बन्धचन ? विभाव भावका आना--यही जीवके लिए 
बन्धन है और यही जीवका भाव कर्मके बन्धर्यसें कारण है, और वही कर्म जो वैभाविक भावके 
निभित्तसे बंघा है वह जीवके विभाव भावकी निष्पत्तिमें कारण बनता है, तो परस्पर एक 

दूसरेका कारण बन रहा है, तो कह सकते कि परस्पर एक दूसरेके कार्य हो रहे हैं । 

अर्थो्यं यस्य कार्य तत्‌ कर्मंणस्तस्थ कारणम । 
एको भावश्च कर्मेंक॑ बन्धोयं इन्द्रजः स्मृतः ॥॥१०६॥ 

विभाव और कर्मबन्धमें परस्पर कष््कारण शाद-- बंधके कारणोंपर जो उक्त श्लोकों 
में विचार किया गया है उसका सारांश यह है कि देख लीजिए कि जिस कर्मका यह विभाव- 
कार्य है, यह विभाव उसी कमका कारण बन जाता है । यहाँ जाति अपेक्षा बात कही गई है। 
कहीं ऐसा न समझना कि जिस कर्मोदयसे जो विभाव बना है वही विभाव भाव उस कर्मोदय 
का कारण वन जाय । देखिये विभाव भाव भी तो ,नवीन कर्मबन्धका कारण नहीं है साक्षात्‌ 
रूपसे । तो नवीन कर्म भी तो कर्म ही कहलाते हैं और जब कर्मोका उदय श्राता है तो नवीन 
विभाव होते हैं । सो वे भाव भी तो विभाव ही कहलाते हैं, ऐसा जानकर यह कह लीजिए कि 
विभाव कर्मोका कारण है और कर्मका कार्य है। कर्म भी विभावका कारण है और विभाव 
कार्य है । यहाँ यह कारण कार्य भाव निमित्तनैमित्तिक भावकों दृष्टिसि कहा जा रहा है, परि- 
णतिकी हृष्सि नहीं । वहाँ ऐसा एक नियोग है कि इस प्रकारकी प्रकृति उदयमें आये तो जीव 
में इस प्रकारवत विभाव निष्पन्न होता है। विभाव आया जीवके परिणमनसे, जीव पद.्थमें 
जीवको योग्य्तासे, लेबिन झोवने जो अपनेमें ऐसा प्रभाव बनाया है वह प्रभाव कर्मविषाकृदव 
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निर्मित्त पाकर बना है। जैसे स्थूल दृष्टान्त लोजिए---मैं इस चीकीपर बैठा हूं तो मेरे इस 
प्रकारके बैठनेमें यह चीकी निमित्त है। लेकिन चौकीने अ्रपनी परिणतिसे मुझे बैठाया हो या 
मेरे वैठनेकी परिणति इस.चौकीने की हो तब तो कहते कि -चौकीने मेरे बैठनेकी परि- 
ण॒ति कर दी, किन्तु ऐसा तो नहीं है । चौकी. तो श्रव भी जैसी स्थुल पड़ी है अपने आ्रापमें 
विराजी हुई मात्र हैं। उसमें उसकी कोई ऐसी बात नहीं आ्रायी मुझमें कि बैठनेकी वात बन 
जाय । मैं ही खुद सब समझ रहा था कि इस चौकीपर हम बैठ सकते हैं तो हमने ही अपने 
आपमें अपनी क्रिया करके इस प्रकारकी बैठनेकी परिणतिका परिणाम किया है। यहाँ निमित्त- 
नमित्तिक भावसे देखा जाय तो भेरे बैठनेमें चौकी निमित्त है, पर उस निमित्तका इस मुझ 
'आतमामें क्या आया ? सो बताइये । इसी प्रकार कर्मविपाकका निमित्त पाकर जीवमें रागद्वेषा- 
दिक विभाव हुए हैं । यह बात अश्रवश्य है कि जीवके विभावपरिणमनरूप प्रभाव कर्मविपाकका 
निमित्त पाकर हुआ है परन्तु वह प्रभाव कर्मका नहीं है । कंम तो वहाँ निमित्त मात्र है। 
प्रभावरूपसे जो बना वह प्रभाव उसीका हैः। तो इस तरह यद्यपि परिणतिकी दृष्टिसे जीव 
और कर्ममें कारण कार्य भाव नहीं है, पर निमित्तनैमित्तिक भावकी दृष्टिसे निरखा जाय तो 
विभाव कर्मका कार्य है और विभाव कर्मका कारण भी है । इसी प्रकार वह कर्म॑बन्ध, वह कर्म 
अवस्था विभावका कार्य है और विभावका कारण भी है । इस तरह जीव और कर्म परस्पर 
निमित्तनैमित्तिक भावमें सापेक्ष होते हुए बँधे चले भरा रहे हैं, यह अनादिसे परम्परा चली आा 
रही है । जिस ही समय जीव भेदविज्ञान करेगा और कर्म, कर्मसम्बंध, विकार-इनसे उपेक्षित 
होकर विभावमें दृष्टि करेगा, तबसे इसका' मोक्षमार्ग प्रारम्भ हो जायगा । 
तथा5दर्शे यथा चक्षुः स्वरूपं संदधत्पुनः । 
स्वाकाराकारसंक्रान्त: कार्य हेतु: स्वयं च तत्‌ ॥१०७॥ 


उदाहरणपुर्वक एक ही पदार्थमें कार्यकारणभावका प्रकाशन---जीवका विभाव कर्म- 

बन्धका कारण है और कम जीवके विभावका निमित्त है। इस बातको उक्त श्लोकमें बताया 

गया था और वहाँ यह भी स्पष्ट कहा गया था कि यह जातिकी अपेक्षा: कार्यकारणंभावकी 
बात कही गई है, क्योंकि जो ही विभाव किसी कर्मका कारण है वही .विभाव उस कर्मब्रन्धका | 
कारण नहीं है, और जो ही कर्मविपाक्॒ जिस विभावका कारण है वही कर्म उस विभावका : 
कार्य नहीं है । राग्रेघादिक विभावोंके निम्मित्तसे नवीन कर्मका बन्ध होता है भौर कर्मोदयके 
निमित्तसे नवीन विभाव उत्पन्न होते हैं, फिर भी विभावकर्मका कारण है और कर्मका कार्य है, 
क्मंविभावका कारण है और विधभ्ावका कार्य है यह सामान्यतया सिद्ध हो जाता है ।- इसी 
बातकों इस श्लोकमें उदाहरणपूर्वेक स्पष्ट किया गया है । जैसे दर्पणामें मुख देखनेसे चक्षुका 
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प्रतिबिम्ब दर्पणमें ग्रा जाता है । अब उस समय निरख लीजिए अपने प्रतिबिस्बमें कारण वह 
'क्षु है याने दर्षणमें जो प्रतिबिम्ब आया है वह किस निमित्तसे आया है ? श्ाँखके निमित्तसे 
आया है, आंखसे वहाँ प्रतिबिम्ब आया है | तब श्राख तो कारण हुआ और प्रतिबिम्ब कार्य 
हुआ । यह निमित्तनैमित्तिक भावकी दृष्टिसे कहा जा रहा है । श्रब देख लीजिए कि वही चक्षु 
के आकारको धारण कर रहा, , वह चक्षुप्रतिबिम्ब अपने देखनेमें कारण भी है याने हमने 
चक्षुकी देखा कैसे ? यदि घक्षुमें कोई कीचड़ लगा है या कोई फुंसी है तो उसको हम कैसे 
देख पाते हैं ? दर्पणमें देखते हैं तब समझ पाते हैं, तो दर्पणाका वह प्रतिबिम्ब अब चक्षुके 
देखनेमें कारण बन गया है । जब आँखोंसे दर्पणको देखते हैं तो वहां चक्षुका आकार दर्पणमें 
ग्राया, इस कारणसे तो वह आकार चक्षुका कार्य कहलाया, क्‍योंकि चक्षुके निमित्तसे वह प्रति- 
बिमब बना है लेकिन उसी आ्राकारकों जब हम अपने चक्षुसे देखते हैं तो वह श्राकार इस चक्षु 
के देखनेमें, उस चक्षुका अस्तित्व बतानेंमें कारण बन रहां है । तो एक ही पदार्थमें कारण 
कार्य भाव है--यह बात इस दृष्ठटान्त द्वारा कही गई है। ऐसे ही प्रकृतमें भी समभना चाहिए 
कि वही आत्मविभाव कारण बन रहा है कर्मबन्धका और वही आत्मविभाव कमंविपाक 
का कार्य बन रहा है । ऐसे ही कर्मके सम्बन्धमें भी घटित करना चाहिए। कर्मबन्धमें विभाव 
का कार्य है ओर कर्म विभावका कारण भी है। 

ग्रपि चाचेतनं मुर्त पौदूगलं कर्म तद्यथा । 

2 0 5 00205 अं ढेछ। 

जीवभावविकारस्य हेतु: स्यादूद्रव्य कर्म तत्‌ । 

तद्धेतुस्तद्विकारश्च यथा प्रत्युपकारक: ॥१०९॥ 

अ्रचेतत सुर्ते पोदगल कर्मलें व जीवभावविकारमें प्रत्युपकारकत्वकी भांति परस्पर 

निम्चितनैसित्तिक भाव सम्बन्ध--उक्त प्रकरणमें यह बताया है कि जो अ्चेतन पौदूगलिक मूत्त 
कर्म हैं वे जीवके विभावका कारण हैं, क्योंकि पूर्वमें जो कर्म बंधे थे उनका जब उदयकाल 
आता है तो उस उदयकालके निमित्तसे यहाँ जीवमें रागह्वेघादिक विभाव होते हैं । तो यों 
द्रव्यकर्म जीवके विभावका कारण बना और उस द्रव्यकमंका कारण वह पूवंका वैभाविक भाव 
था और यह जो अरब विभाव हुआ है वह नवीन कर्मका बंध कर रहा है | तो इसमें जो पर- 
स्पर कार्यकारणपना है वह इस प्रकार है कि मानों एक दूसरेका परस्पर उपकारका बदला 
चुका रहे हों । जीवमें विभाव होते जा रहे हैं तो विभावका कुल चल रहा है । उस कुलकी 
रक्षा ये द्रव्यकर्म कर रहे हैं और द्रव्यकर्म बँधते जा रहे हैं। उनकी रक्षा याने द्रव्यकर्म रहे 
आयें उनकी रक्षा ये विभाव कर रहे हैं । तो मानो इन दोनोंमें बड़ी मित्रता 'हो गयी कि वे 
एक दूसरेका भला चाह रहे हैं । विभाव खतम न हो जायें, विकार बने रहें, ऐसा तो विकारों 
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है कि इनमें परस्पर निमित्त नैमित्तिक भाव है । इस ही बातको अ्रव अगले श्लोकमें स्पष्ट 
करते हैं । 
तद्धि नोभयबन्धाईँ बहिर्वद्धाश्चिरादपि । हि 
न. हेतवोीं भवन्त्येवक्षेत्रस्याप्यंबद्धवत्‌ ॥१११॥ 

जीवविभाव व पौदगलकर्मसें कारणता होनेसें उसयवन्धकी कारणरूपता--जो कुछ 
जीव और कर्मके बंधके सम्बन्धमें बताया गया है वह सारी विडम्बना प्रत्येककी उनकी उनमें 
हो रही है । लेकिन ये सब कुछ उभयबंघसे बाहर नहीं हैं, श्र्थात्‌ उभयवंध हुए बिना जीव 
श्रौर द्रव्यकम में भाववंध और. द्रव्यबंधकी बात नहीं बन सकती । बंध ३ प्रकारकी बताया 
गया है--भावबंध, द्रव्यबंध और उभयवंध । भावबन्धका श्रर्थ है जीवमें विभावोंका बन्ध 
होना । तो वहाँ बन्ध किसका है ? तो बन्ध समभानेके लिए दो बातोंकों समभना ही 
पड़ेगा । जो भाववन्ध समभना है तो स्वभाव और विभाव इन दोनोंको सामने रखें । स्वभाव 
में विभावका बन्ध है श्रर्थात्‌ जीवमें विभाव परिणाम आये हैं। जीव एक धभ्रव चीज है 
श्र उसमें ये विभाव आ॥राये हैं । यह उसका बन्ध है । इस प्रकार द्र॒व्यकर्ममें भी बन्ध हो गया 
है । तो द्रव्यबन्ध जरा यों भट समभमें आता है कि वे अनेक पुदूगल परमाणु हैं । तो ग्रनेक 
पुदू्गल परमाणुओका मिलकर बन्ध जाना यह एक बन्ध है, लेकिन यह तो सभी स्कंघोंमें 
होता रहता है । उसकी यहाँ प्रमुखता न लेना, किन्तु उन पुद्गलकर्ममें भी जो कर्मरूपता ' 
आ्रायी है केवल अकर्मरूपताकी श्रवस्थासे हटकर कर्मरूपताकी अ्रवरथाका आना यह उनमें 
द्रव्यबन्ध है । तो यों भाववन्ध जींवमें है, द्रव्यबन्ध कार्माणवर्गणाग्रोंमें है, फिर भी यह विड- 
म्बना उभयबन्धके बिना नहीं हो सकती । 

उभयबन्धके बिना जीवदिभाव व कर्ममें कारएता साननेपर दोषापत्तिका प्रसद्ध-- 
यदि उभ्यबन्धके बिना ऐसी विडम्बना बन जाय या समझ्िये कि बिना कर्मरूप अ्रवस्था 
धारण किए ही यदि ये कर्म पुदूगल जीवके विकारका कारण बन जायें, इनमें परस्पर 
निरमित्तनैमित्तिक बन्धन और उभयबन्धनकी बात न निरखकर जोवके भाववन्धकों माना 
जाय तब तो इस जीवमें चिरकालसे विख्सोपचय स्कंध भी पड़े हुए हैं । वे विरूसोपचय 
कार्माणवर्गणा जातिके हैं। तो उन विख्सोपचयके कारणरों फिर बन्ध दयों न हो लेगा ? 
जब उभयवन्ब नहीं माना जा रहा और कमेरूप पुदूगल अवस्था न हो तब भी जीवमें विभाव 
मान लिया गया । एक अविशिष्ट साधारण कर्म ही बन्धके विभावके कारण हो गए तो जीव 
में ही तो बहुत कालसे विज्षसोपचय बैठे हुए हैं । वे वयों नहीं विभावभावके कारण हो जाते 
हैं ? विख़्सोपचयका अर्थ है-स्वभावसे ढेर रूगा रहना । तो जो पुदूगलपरमाणु यानें कार्मारण 
स्कंध कर्मरूप तो न बनें, किन्तु आत्माके एक क्षेत्रावयाहमें हैं और कर्मझूप परिणत होदेके 
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लिए तत्पर रहते हैं, कर्मताके पात्र हैं ऐसे पुदूगल परमाणुभ्रोंका जो स्कंध है उसे विलसोपचय 
कहते हैं । तो विससोपचय वन्धरूप अवस्था नहीं है याने उनकी कर्मसंज्ञा नहीं है, लेकिन 
जीव जिस समय कपायभाव करता हैं तो झात्माके उन रागद्वेपादिक भावोंका निमित्त पाकर 
ये विस्सोपचय और उसीके 'साथ और भी कार्माणवर्गणायें ये कर्मरूप हो जांते हैं । तो यों 
कर्मरूपता आनेपर वहाँ कर्मसेंशी हो जाती हैं श्नौर ऐसा कमंत्व झ्रानेसे पहिले तो उनकी 
कार्माण संज्ञा थी। वे कार्माण कहलातें थे श्रौर श्रव' कर्मरूप होनेपर इसे कर्म कहेंगे । 
कार्माण शरीर कहेंगे । तो थे विख़लोपचय तो इतने भरे पड़े हैं इस जीवके क्षेत्रमें कि जितने 
कर्म बंधे हुए हैं उनसे भी श्रनंन्तगुने हैं। विद्सोपचय कामरिंवर्गणाकी गाना वद्धकर्मसे 
अनन्त गुनी है | तो इतने ये विरुसोपचय भरे हैं और जीवके साथ ही बने रहते हैं कि जीव 
जहाँ जाय तो ये विख़सोपचय भी जायें । मरण करके श्रन्य गतियोंमें जन्म ले तो ये उसके 
सांध भी जायें, ऐसा एक ज्षेत्रावगाह सम्बन्ध है, फिर भी विख्सोपचय जीव॑के विभावका. 
कारण नहीं बनता है। तो झब उभयवन्ध न माना जाय और कर्मरूप श्रवस्थाको प्राप्त 
कर्म माने बिना ही जीवमें विभाव मान लिया जाय तो इस विखसोपचयके निमित्तसे भी 
जीवमें विभाव भाव हो जाना चाहिए । परण्तु- ऐसा नहीं है | इससे. सिद्ध है कि जो विभाव 
की विडम्बनां है और कार्माणवर्गणायें प्रति, प्रदेश, स्थिति, अनुभाग वंधमें विडम्बना हैं 
सो ये उनकी उनमें हो रही हैं, फिर भी उभयवबंधसे वाहर ये घटनीयें. नहीं हैं । 
तहद्धत््वाबिनाश्रृतं स्यादेशुद्धत्वमक्रमात्‌!। 
तल्लक्षणं यथा हेत॑ स्यादद्व॑तात्स्वतोन्यतः ॥ १ १२॥ 

बद्धताकी अविनाभाविनी श्रशुद्धता--जीव बद्ध है--यह बात इस प्रसंग्रमें कसी जोड़ी 
जा रही है ? तो वहाँ यह भी सममना चाहिए कि आत्माकी जहाँ बद्धता हैं उठी समय वहाँ 
अशुद्धता भी है। बद्धता और अशुद्धता इन दोनोंका परस्पर अविनाभाव है, ऐसा नहीं: है कि 
आत्मा अबुद्ध तो नहीं है और बद्ध है, और यह भी नहीं है कि आत्मा, बद्ध तो नहीं है और 
अजुद्ध है । आत्मामें बद्धता और अशुद्धता दोनोंका ही सम्बंध है, और उस अशुद्धताका लक्षण 
यह बन रहा है कि आत्मा तो स्वयं अ्रद्वैत है, एक है, एक स्वरूप है, किन्तु वह श्रन्य पदार्थ 
के निमित्तसे हैतरूप हो जाता है । इस श्लोकमें यह बात कही जा रही है कि जिस समय 
आत्मा कर्मोसे बद्ध है उसी समय अशुद्ध भी है | यदि अशुद्धता न हो तो बद्धता हो ही नहीं 
सकती और बद्धता न हो तो अशुद्धता भी नहीं हो सकती । इनमें ऐसा पररपर अविताभाव 
है, अब स्वभावदृष्टिसे देखते हैं तो इनमें परस्पर मेल नहीं बैठता । जीव तो चैत्तन्यस्वरूप है, 
पुदूगल कर्म जड़ हैं, इनका आपसमें कोई मेल नहीं बन रहा है और ये अपने आपकें. अद्वैतः है, 
एक हैं, पृथक्‌ हैं, अपने-अपने स्वरूपको रखने वाले है, फिर भी परपदार्थका निमित्त पकिर जो 
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अशुद्धता जीवमें बन रही है बस इसीसे यह आत्मा हैतरूप बन रहा है, नाना स्वभावरूप बन 
रहा है। आत्माकी शुद्धता और बद्धताको सिद्ध करनेके लिए अधिक क्या प्रयास करना ? 
अपने झ्रापकी जो स्वयंकी आज--स्थिति है इसी' स्थितिसे जाना जा सकता है कि आत्मा श्रशुद्ध 
है और बद्ध है, और यह बना कबसे ? तो यह भी विदित हो जाता कि यह परम्परा अनादि 
से चली भरा रही है, क्‍योंकि इसमें कुछ एक न मानें तो दूसरी भी बात नहीं बनती । मान 
लो इसमें कर्मबंध न था तो अजुद्धता कैसे श्रायी ? श्रात्मा:अशुद्ध न था तो कर्मबद्धता ' कैसे 
ग्रायी ? कोई वजह नहीं है कि इसमें एकके बिना दूसरी बात भ्रा सके । इससे सिद्ध है 'कि 
अशुद्धता और बद्धताकी परम्परा" अनादिसे चली आयी है। 
तत्राउह्चतेषि यदूद्वैतं तदृद्विधाप्यौपचारिकम । 
तत्राद्य स्वांशसंकल्पश्चेत्सोपाधि द्वितीयकम्‌ ॥११३॥ 

ग्रात्मामें द्विरूपताका, प्रकार--अश्रब यहाँ इस अद्वेत आत्मामें. निरखिये कि इसमें यह 
दतभाव आया तो किस तरह आया ? वया। बात इसके अन्दर है ? ग्रात्मा तो अपने चैतन्य- 
स्वरूप रूप है, अद्ठैत है और उसमें जो यह द्वत श्राया है, इसमें जो दुविधा आयी है वह सब 
गपचारिक है, अ्रथवा यह जो नाना प्रकारका भेल बन रहा है यह सम्बन्धसे बन रहा है, 
स्वतः शक्तिसे नहीं बन रहा है और इस स्थितिमें जो अशुद्धताकी बात है, हिररूपताकी बात 
है तो इसमें एक अंश तो स्वयं आत्माका है और दूसरा अंश उपाधिसे होने वाले पदार्थका 
है । इसे यों मान लीजिए कि वे जो विकार हुए हैं उन्हें हम केवल आत्मासे नहीं कह सकते । 
केवल कर्मके नहीं कह सकते । जो रागद्वेषादिक विभाव हैं उन्हें हम यदि आात्माक्के कहेंगे तो. 
फिर आत्माके सदा रहा करेंगे । जो आात्माका सहजभाव है, श्रात्माका जो कुछ है वह आत्मा 
में सदा रहता है। तो हम विभावोंको आत्माका नहीं कह सकते और यों भी नहीं कह सकते 
कि हम निरख रहे हैं दर्पण और प्रतिबिम्बके क्षेत्रकी बाहरी चीजें दर्षणके सामने आयें, वहाँसे 
हटे, जल्दी-जल्दी आरायें जायें तो वहाँ हम प्रतिबिम्बकी दशा देखते हैं कि वह भी आये हटे 
मिटे तो प्रतिबिम्बकों हम दर्षणशका कैसे कहें ? इसी तरह जो रागद्वेषादिक औपाध्तिक भाव 
हैं, उपाधिके सन्तिधान और अझसन्निधानमें जिनका श्राना जाना है, कैसे कह दें कि आात्माके 
हैं थे सब विकार और कर्मको भी कंसे कह दें कि ये रागद्वेघादिक कर्मके विकार हैं, क्‍योंकि 
कर्ममें रागठ्देणष परिशमन नहीं होता । राग्रह्वेष प्रकृतिका अर्थ दूसर। है। जो इस तरह प्रीति 
रूप परिणाम बन रहा है, यह परिणमन कर्मका नहीं है, वह तो जीवका हो रहा है। तो 
कर्मको भी-विकार नहीं कह सकते । तब ऐसा समझता- होगा कि कर्मका निमित्त पाकर जीव 
का विकारपरिणमन हुआ तो इसमें दोनोंका अंश झा गया । एकको निमित्तरूपसे कह लीजिए. 
गौर एककों उपादानरूपसे कह लीजिए । इस त्तरह आत्माओं जो यह दुविधा आयी है वहु इस 
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तरह कर्म और आत्माके मेलसे आयी है, उसे किसी एकका नहीं कहा,जा सकता है । 
ननु चैक सत्सामान्यात्‌ इ्ुतं स्यात्सह्रिशेपतः । 
तद्विशेषेषि सोपाधि निरुपाधि कुतो्थतः ॥११४॥ ' 
अपिचाभिज्ञानमत्रास्ति ज्ञानं यद्रसरूपयो: । 
न रूप न रसो ज्ञान ज्ञानमात्रमथार्थतः ॥११५॥ 

« पदार्थमें सामान्य विशेष होनेसे श्रन्य अशुद्धताके श्रनवकाशकी श्रारेक्ना--यहाँ शंका- 
कार कहता है कि जीवमें बद्धता और अश्ुद्धताकी दया ग्रावश्यकता है ? जब कि पदार्थ 
सामान्य विशेपरूप होता है । प्रत्येक पदार्थमें ये दो बातें हैं कि वह सामान्यरूप भी है और 
विशेपरूप भी है। तो सामान्य रीतिसे तो वह एक पदार्थ है और विशेष रीतिसे उसमें दुविधा 
है, अनेक प्रकारता है, तो जब पदार्थमें स्वभाव ही ऐसे दो हैं कि वह सामान्यरूप रहे और 
विशेषरूप रहे तो सामान्य रूपमें तो आ्रात्मद्रव्य है, एक समान है, सबमें एकपना नजर आता 
है और विशेष रूपसे उनमें अ्नेकता होती है । तो जो कुछ भी ज्ञानमें दुविधा श्रायी है या 
कुछ विकल्‍प आ रहे हैं या और कुछ भी ज्ञानकी नाना परिणत्तियाँ बन रही हैं वे विशेष तत्त्व 
के कारण बन रही हैं, ऐसी विशेषता होना द्वव्यका स्वभाव है तो जब पदार्थ सामान्य विशे- 
षात्मक है तो उस ही विशेषतत्वके कारंण ज्ञानके नाना परिणमन सिद्ध हो जायेंगे, फिर 
अल्ुद्धता माननेकी क्या जरूरत है ? जीवमें जो ज्ञान नाना तरहकी इष्ट श्रनिष्ट आदिक बुद्धियाँ 
चल रही हैं वे पदार्थकी विशेषतायें हैं और उस विशेष धर्मके कारण ये हो रही हैं, अशुंद्धता 
मानना व्यर्थ है । तो यों सामान्यविशेषात्मक पदार्थ होनेके कारंरा ज्ञानमें भी सामान्यविशेषा- 
त्मकता पड़ी है । तो सामान्‍्यसे तो. एक है और विशेष दृप्सि नाना तरहका बन रहा है, फिर 
सोपाधि और निरुषाधिका फर्क डालना व्यर्थ है, वह तो उंसका स्वभावं"-है । विशेषख्पसे 
परिणमे और देख लीजिए । ऐसा अनुभव मी बतलाता है कि ज्ञान रूप रसको जानता है तो 
ज्ञान तो सामान्यतया एक है और विशेषतासे देखों तो यह रसज्ञान है, यह रूपज्ञान है। ये 
नाना तरहके ज्ञान परिणमन बन गए हैं और उससे भी बात यह देख रहे हैं कि रूपजश्ञान 
रसज्ञान आदिक नाना तरहके परिणमन भी बन गए हैं, तिसपर भी ज्ञान रूप, रस आदिक 
नहीं बन गया । यह भी जाहिर हो रहा है | तों इसी तरह ज्ञार्न जो कुछ भी जान रहा है 
तो वह ज्ञानकी विशेषता है और जैसा कुछ जान रंहा हैं उस रूप यह हो नहीं जाता, फिर 
अशुद्धता और चीज क्या रही ? शंकाकारका यहाँ झ्राशय है कि ज॑ कुछ है आझात्मामें वह सब 
ज्ञानका परिणमन है | जिसे लोग दुःख समभते हैं, सुख समभते हैं वह भी वया है ? अज्ञान 
का परिणमन है | इन दुःखसुखादिकमें भी वया हो रहा है ? बस ज्ञान हो तो विससी रूपका 
बन रहा है । ज्ञानका नाना रूप परिणम जाना, यही तो ज्ञानकी विशेषता है । उसमें अशुद्धता 
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भाननेकी बात क्‍या आयी ? यों अशुद्धता कोई चीज नहीं है । वस्तु है वह सामान्यविशेषा- 
त्मक है । ज्ञान है वह भी सामान्यविशेषरूप है। सामान्यतया ज्ञान एक हैं और विशेषरूप 
से ज्ञानके नाता परिणमन चल रहे हैं । इस कारण यहां अभरद्मुद्धता न कहलायेगी । अब इस 
शंकाके उत्तरमें कहते हैं । 
नैंवं ज्ञप्तो विशेषोस्ति सह्शिषेषि वस्तुतः । 
अ्न्वयव्यतिरेकाभ्यां द्वाम्यां वै सिद्धसाधनात्‌ ॥११९६॥। 
प्रन्वयव्यतिरेक द्वारा अदशुद्धताकी सिद्धि करते,हुए उक्त आरेकाका समाधान--उक्त 

शंकाके उत्तरमें कहते हैं कि यद्यपि सत्‌ पदार्थमें ये दो बातें हैं स्वभावतः कि वह सामान्य रूप 
है और विशेषरूप है, तो इसका यथार्थभाव समभना चाहिए कि सामानन्‍्यरूपसे तो एक है, वह 
तो शंकाकारने भी मान लिया है, अब विशेषरूपसे किस तरहका विशेपरूप है--यह समभना 
चाहिए । तो पदार्थ -सामान्यविशेषात्मक है, ज्ञान सामान्‍्यविशेषात्मक है । इतना माननेके बाद 
भी उस विशेषमें जो और विशिष्टता आती है पदार्थके स्वभावके कारण जैसा विशेषात्मक 
होना चाहिए उसका तो निषेध नही है किन्तु उससे और बढ़ करके जो विशिष्टता आती है 
उसका कोई कारण अवश्य होता है, और जब उपाधि होती है तब वह विशिष्टता श्राती है । 
' किन्तु पदार्थमें स्वभावमात्र सामान्य विशेषता रही तो वहाँ निरुपाधिपना है । ये सब बातें सिद्ध 
होती हैं, पदार्थ सामान्यविशेषात्मक है, ज्ञान सामान्‍्यविशेषात्मक है । इसका श्रर्थ यह है कि 
सामान्य हृष्टिमें तो ज्ञान ऐसा शुद्ध ज्ञान हैं कि जो सर्वे परिणतियोंमें रहता हुआ किसी एक 
परिणति रूप ही नहीं हो जाता है, वह तो है सामान्यज्ञान | शौर विशेषज्ञान वह है कि ज्ञान 
में जो परिशमन है, जानन है, अर्थविकल्प है, ज्ञेयाकार परिणमन है वह जानकारी, वह है 
ज्ञानका विशेषपरिणमन । अब इतने विशेष परिशणमनसे और आगे जो ज्ञानमें विशिष्टता श्राती 
है, इष्ट बुद्धि करना, अनिष्ट बुद्धि करता, कभी दुःख अनुभव करना, यह तो ज्ञानके स्वभाव 
वाली विशेषता नहीं है । यह तो उससे ञ्रगिकी विशेषता है। तो ऐसी विशेषता जिसके साथ 
अन्वयव्यतिरेक जुड़ा हो वह पदार्थके स्वभावके कारण वालो विशेषता नहीं है, किन्तु उपाधि 

के सम्बन्ध वाली विशेषता है | ज्ञान पदार्थोकों जानता है ओर जानता रहता है । प्रतिक्षरामें 
जानकारी बनती चली जा रही है तो यह तो है ज्ञानकी विशेषता प्राकृतिक, किन्तु वहाँ जो 
' और विशेषता आयी, आकुलताका दुःखका अनुभव हुआ ऐसी विशेषतायें हैं वे ज्ञानकी प्राक्ृ- 

तिक विशेषतायें नहीं हैं, किन्तु उपाधिके सम्बन्धसे होने वाली विशेषतायें है, क्योंकि इनके 

साथ झअन्वयव्यतिरेक पाया जाता है। 

ज्ञान श्ेमें अन्दयव्यतिरेक व होकर जीवविभाव व कमेमें हन्दयव्यतिरेक देखा ज्यने 
से अशुद्धत/ व सोपाधिताकी सिद्धि--कोई यदि कहे कि ज्ञानमें यो विभिन्‍न पदार्थोका ज्ञान 


बल 
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कारी रूप परिणमन है, ज्ञातातृष्टारूप रहनेक। परिणमन है, जानकारी मात्र, वह तो है ज्ञान- 
परिणमन और उससे चिगकर जो विरुद्ध परिणमन हुआ वह अज्ञान परिणमन है। अज्ञान 
का अर्थ ज्ञानका अभाव नहीं, किन्तु ज्ञाबकी प्राकृतिक, स्वाभाविक परिणति न होकर जो 
सोपाधि परिणमन है वह सब अज्ञान परिणमन है। ऐसा अज्ञान परिणमन कोई मिथ्यात्व 
वाला नहीं कहा जा रहा । मिथ्यात्वमें भी श्रज्ञान परिणमन है और जहाँ ज्ञानकी शुद्ध परि- 
रण॒ति नहीं हो रही है, सम्यक्त्व होनेपर भी जो ज्ञानकी सोपाधिक परिण॒ति हो रही हो वह 
भी यहाँ अज्ञान परिणमनसे हुई है । यहाँ अज्ञान शब्द सामान्य है अर्थात्‌ ज्ञानी जो जान- 
कारी मात्र परिणति है उसके अलावा जो ज्ञानमें वर्ते रहा हो वह अज्ञानपरिणमन यहां 
कहा ग्रया है और यह सोपाधिएरिएमन है । यहाँ अज्ञान परिएमनका अर्थ अम नहीं, मोह 
नहीं, मिथ्यात्व नहीं, किन्तु ज्ञानकी जो चिछुद्ध परिणति है उसके खिलाफ कुछ भी बात बने, 
उसे यहाँ बताया जा रहा है कि वह उपधिके सम्बन्धसे बना है, उपाधिके होनेपर हुआ है 
यह यहां अन्वय घटित होता है। जैसे कि अ्रग्निके सम्बन्धसे ठंडा जल गर्म हो जाता है । 
अरब कोई यहां यह कहे कि यह तो पदार्थका स्वभाव है कि वह सामान्यरूप रहे और विशेष- 
रूप रहे । पानी है वह सामान्यरूप भी रहता है, विशेषरूप भी रहता है, तो विशेषरूपमें 
ठंडा हो गया, गर्म हो गया, विकार कुछ न कहलायेगा सो तो न माना जायगा । अग्निके 
-सस्बन्ध बिना पानीमें सामान्यविशेषपना पाया जा रहा है, उस विशेषकी बात तो उस स्व- 
भावके साथ है, मगर उसमें जो श्रौर विशिष्टता आयी । गर्म हो गया, तेज खौल गया, उसे 
छू भी नहीं सकते । ऐसी जो विशिप्टता झ्ायी वया वह उपाधिके सम्बन्ध बिना केवल जलके 
उस सामाग्यविशेषात्मक रवभावसे आरा गयी ? यद्यपि ऐसी घनी विशिष्टता भी विशेषात्म- 
'कताके कारण है लेकिन उपाधि बिल्कुल नहीं हे । तो जैसे भ्रग्निके सम्बन्दसे ठंढा जल गर्म 
हो जाता है इसी प्रकार पर-कर्म उपाधिके सम्बन्धमें ज्ञान श्रज्ञान हो जाता है। ज्ञानसे 
अज्ञानरूप हो जानेमें उपाधि कारण न माती जाय और ज्ञानका सामान्यविशेषात्मकपना 
यह स्वभाव ही कारग माना जाय, सो बात घटित नही होती । 
नासिद्धोसौ हि दृष्टान्तो ज्ञानस्याज्ञानतः सतः । 
अस्त्यवस्थान्तरं तस्य यथाजातप्रमात््वतः ॥॥११८५॥ 

उक्त अन्बयका समर्थन---उक्त श्लोकमें जो हृष्टान्त दिया गया है वह दृष्टान्त असिद्ध 
नहीं है अर्थात्‌ जिस दृष्टान्तके लिए हृप्टान्त दिया गया है उस दृष्टान्तकी भाँति दृ्टान्तमें 
भी वही पद्धति घटित होती है । जिस समय ज्ञान अज्ञान रूपमें श्राता है तो वहां हुआ वया 
कि उस सत्‌ पदार्थमें उस ज्ञानमें अ्रवस्थान्तर हो गया । एक नई अवस्था विषम अवस्था आा 
गयी .। कैसी अवस्था आ गयी ? ज्ञानका बुद्ध काम, ज्ञानक्री बुद्ध विशेषता तो यह थी कि 
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जैसा पदार्थ है उस ही प्रकार उसकी जानकारी बन जाय । यह है ज्ञानकी शुद्ध विशेषता 
लेकिन इस अ्रवस्थासे हटकर जो विपरीत रूप ज्ञान करने लगा वह श्रवस्थान्तर हो गया। 
तो ऐसी जो अवस्थान्तरता है वह अशुद्ध अवस्था है और किसी पर-उपाधिके सम्बन्धसे हुई 
अवस्था है। ज्ञान सामान्यविशेषात्मक है। अरब सामान्य तो एक ही किस्मका है, उसमें तो 
कोई शंका नहीं, न शंकाकारको शंका है, न कुछ यहां कहा जाने लायक अभी भ्रसंग है, 
सामान्य है, एकस्वरूप है। विशेषके सम्बन्धमें यहां आशंका है। शंकाकारका यह ग्रभिप्राय 
है कि जो भी अशुद्धता ज्ञानमें मानी जा रही है वह ज्ञानकी विशेषता है और ज्ञानके विशेष 
स्वभावके कारण है, सो यहां- यह बात समझ लेना चाहिए कि विशेषता दो तरहकी है--शुद्ध 
विशेषता और अशुद्ध विशेषता । ज्ञान जानता ही रहे, उसमें प्रतिक्षण जानन परिणमन चलता 
रहे यह तो है ज्ञानकी शुद्ध विशेषता और ज्ञान भअज्ञान रूप बने, उसमें यथार्थ प्रमाणताकी 
बात न रहे अथवा उसके साथ इष्ट बुद्धि अनिष्टबुद्धि, रागका अनुभव द्वेषका अनुभव, आकु- 
लता आदिकका सम्बन्ध रहे ऐसा जो ज्ञानका परिणमन है वह है अशुद्ध विशेषता, ऐसी 
अशुद्ध विशेषता परउपाधिके सम्बन्धसे ही होती है, उपाधिके सम्बन्ध बिना नहीं होती । 
तो इस तरह इस अशुद्धताके साथ अन्वय पाया जा रहा है और अब व्यतिरेककी भी बात 
देखो--- 
व्यतिरेकोर्त्यात्मविज्ञानं यथास्वं परहेतुतः । _ 
मिथ्यावस्थाविशिष्टं स्याद्नैवं शुद्धमेव ततु ॥११६॥ 

जीवविभाव व पोइगलकर्ममें अशुद्धतासाधक व्यतिरेकका वर्शन--जिस तरह ज्ञान 
की उस विशिष्टताके साथ कर्म उपाधिका अन्वय घटित हों रहा है उसी प्रकार व्यतिरेक भी 
घटित होता है । व्यतिरेक उसे कहते हैं जिसके न होने पर जो न हो । तो यहां व्यतिरेक 
घटित कर लीजिए। उपाधिके अभावमें ज्ञानमें अशुद्धता नहीं आती है। यह व्यतिरिक घट 
रहा है । जैसे कि अ्न्वय घटित किया था कि आत्माका ज्ञान पर उपाधिके निमित्तसे मिथ्या 
अवस्था वाला होता है उसी प्रकार यहां यह व्यतिरिक भो घटित होता है कि उपाधिके बिना 
यह ज्ञान शुद्ध ही रहता है। तो कर्मंडपाधिका निमित्त योग होनेपर ज्ञान अज्ञानहप होता 
है और कर्मके अभावमें ज्ञान शुद्ध ज्ञानहप रहता है। तो यों जब उपाधिका और ज्ञानकी 
अशुद्ध अवस्थाका अन्वयव्यतिरिक घटित हो रहा तो ज्ञानकी इस अशुद्धताकों स्वभावतः ने 
कहना चाहिए | किल्तु पर-उपाधिके सम्बन्धमें यह अशुद्धता श्रायी है। तो अच्वयव्यतिरेक 
से यह बात भली भाँति सिद्ध हो जाती है कि गआत्मामें अशुद्धता परनिम्त्तिसे आती है । 
यहां ज्ञान ज्ञान जो कुछ कहा जा रहा है, उसका श्रर्थ इसमें लगा लेन! चाहिए | ज्ञान अशुद्ध 
है--इसका अर्थ है कि जीव अशुद्ध है और ऐसी अ्शुद्धता जीवमें अवश्य गाननी पड़ेगी और 
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उसे उपाधिके सम्बन्धसे माननी होगी |: 

तद्थथा क्षायिक ज्ञानं सार्थ सर्वा्थगोचरघ । ु 

शद्धं स्वजातिमात्रत्वात्‌ अ्रबद्धं निर्पाधितः ॥१२०।। 

शुद्ध अबद्ध ज्ञानका स्वरूप -- इस शंकामें शुद्ध ज्ञाकका स्वरूप बताया हैं। जो ज्ञान 
क्षायिक है, समस्त पदार्थोका प्रत्यक्ष करने वाला है वह ज्ञान शुद्ध है | क्षायिकका अर्थ है जो 
उसके साथ कर्म उपाधि थी उसका जहाँ विनाश हो गया है वह केवल रह गया है ऐसा वह 
केवलज्ञान भाव समस्त पदार्थोका बोध करने वाला हो जाता है। ज्ञानमें स्वभाव जाननका 
है । यह ज्ञान किसी सन्निधान वाली वस्तुकों जाने या अ्रमुक स्थितिमें रहने वाले पदार्थको 
जाने ऐसा ज्ञानमें स्वभाव अथवां अड़चन नहीं है, किन्तु जो भी सत्‌ हो, कहीं भी हो वह 
सब ज्ञानका ज्ञेय बने, ऐसा ज्ञानका स्वरूप है। ज्ञान कभी आत्माके क्षेत्रकों छोड़तर बाहर 
जा जाकर नहीं जानता । यदि ज्ञान आरात्मक्षेब्रकों छोड़कर बाहर जा जाकर जानता होता तो 
उसमें ये अड़चनें श्रा सकती थीं कि वह निकटकी ही बात जाने, सामनेका ही जाने अथवा 
वर्तमानका ही जाने । ऐसी बाधायें तब आ सकती थीं किस्तु जब ज्ञानका स्वरूप ऐसा है कि 
वह स्वभावतः ही जानन करता रहता है और जानन वया कि जो भी सत्‌ पदार्थ हों उनका 
प्रतिभास कलक इस ज्ञानमें चलता रहता है, ऐसा ही ज्ञानस्वभाव है, फिर भी बद्ध श्रवस्था 
में जहाँ कमोसि आवृत जीव है वहां ज्ञानकी यह विशुद्ध कला विकसित न हो वहां ग्रड़चनें 
हैं, सं्चिधान की ही जाने, नियमित की ही जाने । किन्तु उन अड़चनोंका हेतु कर्मोषपाधिका 
जब क्षय हो गया तो कोई अड़चन नहीं रह सकती । यों क्षायिक ज्ञान समस्त पदार्थोका 
जाननहार है श्रौर वह सत्य है, क्योंकि भ्रब उसमें सोपाधिता न रही और स्वरूपमात्र ही 
है । ज्ञानका स्वरूप जानन अपने स्वरूपमात्र रह गया है। यहां ज्ञानस्वभावसे ज्ञानमय 
आत्माका परिचय करना चाहिए । ज्ञान बढद्ध है, ज्ञान अ्रबद्ध है, ज्ञान शुद्ध है, ज्ञान अशुद्ध 
है, इस कथनमें ज्ञान और जीवमें भेद डाल कर केवल ज्ञानगुणकी कथनी नहीं की गई है 
किन्तु ज्ञान है सो चारित्र है, ऐसा ज्ञान और जीवमें भेद न डांलकर ज्ञानको शुद्ध, अशुद्ध, 
बद्ध अबद्ध सब प्रकारसे कहा जा रहा है। तो जो ज्ञान क्षायिक है, शुद्ध है वह अरब अपने 
स्वरूपमात्र है और स्वरूपमात्र रह जाना वस यही अबद्ध होना कहलाता है । किसी भी पर- 
का बंच नहीं है, परके निमित्त किसी भी प्रकारका जहां विरुद्ध प्रभाव नहीं है ऐसा यह 
स्वरूप मात्र ज्ञान श्रबद्ध है। इस अबद्धताका कारण यह है कि अरब निरुपाधि हो गया है 
त्यों ज्ञान शुद्ध होता है । ु 
हा क्षायोपशमिक ज्ञानमक्षयात्कमंणां सताम । 
आत्तजातेश्च्युतेरेतदूबद्धं चाशुद्धमक्रमात्‌ ॥१२१॥ 


६४ ेल्‍ पंचाव्यायी अवचन नवम भाग 
बद्ध अशुद्ध नावका स्वझूप--ईर्से इलोकर्म अशुद्ध शनका स्वरूप कहा जा रहा है । 
ज्ञानी अर्थात्‌ जीव, ज्ञार और जीवमें भेद करके ज्ञान एक गुझ है, जैसे कि अनन्त गुर हैं 
उनमेंसे एक ज्ञानगरुर है, ऐसा भेंद डालकर केवल ज्ञानगुशकी कथनीसे बॉते नहीं चल रही 
है, किन्तु ज्ञान वह सो जाने | ऐसे उस जीवकी बात कहीं जा रही हैं । साथ ही साथ ज्ञानके 
विशेष स्वरूपपर जब दृष्टि देंते हैं. तो ज्ञानगुणकी अवस्था भी भेद करके दीचमें आ जाती 
है । ऐसा ही इन दोनों दृष्टियोंमें रख करके यहाँ ज्ञानकी अशुद्ध ताका वर्णन किया जा रहा 
है । ज्ञान क्षायोपशर्मिक ज्ञान है और यह क्षायोपशमिक शनि बना, इसकेंग कारण है कि 
विद्यमान कर्मोका क्षय नहीं हा है । क्षायोपश्मिक शीने उस समय होता है जब क्न्दीं 
प्रकृतियोंका उदयाभावी क्षय हो और उपशम हो तथा किसी प्रकृतिका उर्देय हो ऐसी स्थिति 
है क्षयोपशमता होती हैं । तो ज्ञानावरण कर्म इस जीवके साथ है और उन जञानावरण 
कर्मोमें दोनों प्रकारके स्पर्षेक पड़े हुए हैं। 50 निषेक, ऊँ स्पर्धक सं्वंधाती-हैं अर्थात्‌ वे 
जीवके तह्िषयक गुणका घात करने वालें हो रहे हैं लेकित सींध ही कुछ वेशघाती स्पर्क हैं, 
जो जीवके गुणका एफ देशघात करते हैं तो जिन गुणोंके घातने वालें सर्वधातिस्पर्द्धक हैं 
उनका तो विकास होता नही और जिनका देशचातत्व है उनका विकास होता है । च्ट्स 
जीवमें क्षायोपशभिक ज्ञान अर्थात्‌ ज्ञानावसुण कर्ममें सर्वंघाती स्पर्धृकोंका उदयाभावी क्षय हैं 
और: उन्हींका ही उपशम हैं कि वें समयसे पहले उदय ने झा जायें । यदि समयसे पहिलें 
सर्वेघाती स्पर्थक उदयमें आरा जातें हैं तव उदयाभावी प्य मानकर भी कोई काम नहीं लिक- 
लता । जिन सर्वेधातिस्पर्डकोंकी स्थिति इस समय उदयमें आनेकी है उनका उदयाभाव होना 
हीक है, रहो, लेकित आगामी कालमें जो उदयमें आ सकेंगे वे. यर्दि पहिले ही शंकर छ्मक 
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ज्युत है इसी काररं बढ है और अंशुद्ध है । यह बद्धता और अशुद्धता ज्ञानमें अ्रथंवी जीवेमें... 









+ एकःसाथ है । ऐसा नहीं है कि बंद्ध पहिंले हो, अबुंढ बादमें हो. था अशुद्ध पहिलें हो बंध 


 बादमें हो और “अंशुद्धता तथां बद्धंता प्रारम्भमें एक साथ भी नहीं बनी हुई है, किन्तु यह 
परम्परा अनादिकालसें चली आ्रायी हुई हैं । हे [ 
हा ने स्थाचंछुड .तथाज्णुद्धं ज्ञानं चेदितिं संवतः । 

न बंन्धों न फंल तस्य बन्धहतोर॑संभंवाँत्‌ ॥॥१२२॥ कल 

अ्रशुद्धता तःमाननेपंर बन्ध व बन्धफलकी असिद्धि--अब येहाँ कोई ऐसी जिज्ञासा 

शंख सेंकता हैं कि.ज्ञानकी नःशुद्ध मानें। न ग्रशुद्ध मानें तो उसमें क्‍या बिंगांड हैं और एंक . 
- “हंश्सिऐसा लग भी रहा कि जींवम्में अनेक गुण हैं। - अनन्तंगुणात्मक जीवकों कहा गया हैं । 
उन गुंणोंमेंसे एक ज्ञानगुश भीहैं ऐस। कि जिसका काम केवल जानने है; उसमें यह बात 
“'तोःहों-जाय कि केम जाने, उसे पेरं- श्रॉवरंर आ जाय । अगर कम जाने तो जानना हुआ 
अधिक जाने: तो जानना हुँआः। जॉननेमें स्वयंमें शुद्धता औरे अशुद्धता नहीं हैं और इस प्रकार 
- यह भीः कंहा गया हैं: कि ज्ञानमें जो सम्येकंपनों मिथ्यांपना आंतों है वह-ज्ञानकी श्रोरसे ही 
_ नहीं;ःकिन्तु मिथ्यात्वकें सेम्बस्चसे: मिंथ्यापन है और मिंथ्यात्वकां सम्बन्ध न रहे तो सम्यंकपन 
३  हैः। तो! इससे भी:यह सिद्ध हो रहा कि ज्ञान न शुद्ध है, न अंशुद्ध, ऐसे! गशय रखकर कोई 
-. शंकाकार ऐंसी-बात' कह सकता है कि ज्ञान न तो शुद्ध है और न अशुद्ध हैं । वह तो जैंसा है 
- वैसा ही है। इसके समाधानमें समाधान देने से पहिले इस हृष्टिका रुयाल कर लेना चाहिए 
कि यहाँ:ज्ञानंका जितना कथन चल रहा है, भेंद करके उन अनन्तंगुणोंमें से और गुर यों हैं 
- ज्ञानगुण यंह है, ऐसा भ्रेन्य॑ गुणोंसे भेद करके ज्ञानेको चर्चा नहीं की जा रही है किन्तुं ज्ञान 
: “की सामान्य चर्चा चल॑ रहीं है । ज्ञान और जीव॑ चुंकि इन्हें गुण गुणीके भेदसे भेंद करके 
३. “नहीं देखा जा रहा और केवल एक ज्ञानगुगा की ही बांत नहीं कही जा रही । सामान्यंतया 
- ज्ञान ही तो-जीवः है; इसलिए ज्ञानकों बांत कह रहें हैं । यंह ज्ञान यंदि न शुद्ध है, न॑ अंशुद्ध 
न्‍् । हैःइस तरहें मानो जाय तंब गत्मामें कभी' बंध हों ही नहीं संकतां। और भेदंहष्टिसे यह . 
_ बर्थन' भी किया गया है | जींवके अनन्त गुणोंमें से अन्य गुण यों हैं और ज्ञोनगुण जनिन- 
: स्वरूप वाला है तो ज्ञॉनेके परिरंमनंसे बंध नहीं हुआ करता-है/ किन्तु उसके साथ जो मोह 
“रागः-परिशंमन चले रंहों हों उसके करण बंन्ध हुआ करता है। तो इस तरह यहां सामान्य 
* कथनेमें जहाँ: ज्ञॉनें और जींव एक शब्दसे कहें जा रहें हों ऐसे उस ज्ञानंको यदि न शुद्ध है, न. 
:- अशुद्ध है; इंस तरह मान लिया जाय तो वहां कभी बन्ध हो ही नहीं संकेता और जब, दन्च 







होगा: तो उसका फल भी. ने हो सकेगा, दयोंकि बंधका कारण ही कुछ न रहा | तो बच्च. 





४: हा 





रहा:और जंब बन्ध हीं न रहो तो बन्धका फेल वंयाँ रहा ? जब वन्धंका कोरण अंशु- 


हि 
ड्वता मान लिया ! बच्बब्यवस्था और, ऊरले व्यवस्था बनती है । आणडता तो. 
नहीं जा रही हैं, र. हुआ २ पर बस्वका पे जी किस आधारपर 
अतः मानना ज्ञानमें शुद्धता और अशुद्धता ही सम्भव हैँ 
दर बच्धों बच्चों नाइवन्ब एव येः | 
त्त शेपस्विद्शिपाएँ (्विशेषादवरस्य माक 0९ है 
बल्वैकान्तमें दोषप्रसज्ञ 3 कथनका विवरण कियी जा रहा 
दि ऐसा ही मान लिया बर्मे अशुर्द्धता होती गो जब दर 
नहीं है. शी (कर बन्च में हो, गाथामें तो शुर्केती और अुद्धता दोनों नहीं 6, 
प्रकारकी जिज्ञासा है, अरश्त रखा हैं, व नहीं * बात नहीं कही है । 7 
जीवमे में नहीं और व $ यह होगा ( किर. सदी बन्ब होती 
रहेगा जैसे पुदगल त्रो. बन्ध बहू वन उनकी अद्ुद्धताके दिना हो मात 
लगा गया हैं व्‌ शुढ्ध पान परमाणु और. उनमें आपके परिणर्मना 
के कारण टतग्ध, डर गुण न हो सहों से व प्रस्परमें दो गुणों 
की अर्थि बात आ जी प्रस्परमें वन्‍्त हो जाता है, वें परमाणु बन्ये 
थे, क्वेवल एक थे, थे स्विग्ध रक्षेर्ट गुण के मन हुंशी ७ 
पुदूगलर्म  बन्ध रहें ओर शुद्ध हो तो भी शुरू २. अधुर्द्ध 
जायगा तो जहाँ ना बरन्च गे विंडम्बता तो इसी तरह 
श्ीवमें अशुद्धताके द्िना बचत जाय तो यह ; रह संत! है. और बट द्दी 
बच्ध स्हेंग। ' पु: पँतीग ्ठ और वें बुद्ध हो | हैं लेकिन 
के बंच जाय तो बच न॒रहें, कोई कीरण यहाँ ने प्लेगा १ रत | 
यह सम्भावना नहीं हैं कि (लए, यह ऋबंध बने पथ ६ बचे 
ही रहेगा, ऐसा अंसग पर फिर जो बंध है च्च्‌ खवस्थामें आर सकता, 
बषोंकि अबंध दंशी श्र £ करण सं्) (तो ई रहसे » जितने 
ने जीव हैं, व्विहिशेप हें ह्बात बि विशेषताओं १ जा रही हैँ सभी जीव 
है 'र्‌ चैत्र रूप दें, [द्धता द हैँ व । वो ऐसी तिमे उनका बंध 
जायगा आओ बंध कभी ही कता तिव फिर: मुक्त ने हो 
सकेगा, दर्शाका पते सकेगा । 5 री बात येंहें शी देखिये में यदि 
नी जर्ये, शुद्धता दी हीनते मे ही यही असा बंध हीं 
रहेगा , अबंध कभी हो + “करता । पेन द््स्‌ (स्थतिमें ी सदा बंधवा पमण 6५ ग्रतः शुद्धता 
की मानना खवश्यक हैं । > और अशुद्धता दोनों ही हे भें सपुमव हैं । पहिले आपस मे 
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अशुद्धता रहती हैं, फिर भेदविज्ञान हुआ, अपने ग्रापके स्वरूपकी परख हुई । अपने ही स्वरूप 
में स्वको अंगीकार किया और जो ज्ञानस्वरूप है, चैतन्यस्वरूप है उस ही को स्वरूपसे श्रद्धान 
ज्ञान और इस ही वृत्तिख्ससे आचरण रहा तो ऐसे इस अंतः परम तपश्चरणके प्रतापसे 
कर्मनिरजरा होती है और यह जीव शुद्ध हो जाता हैं । 
माभूद्दा सवेतो बन्धः स्थादबन्धप्रसिद्धितः । 
ताबन्ध: सर्वतो श्रेयान्‌ बन्धकार्योपलब्धितः ॥१२४।॥। 

बन्धैकान्त व अबन्धैकान्तकी ग्रसंगतता--सर्वरूपसे बन्ध हो रहे यह बात नहीं है। 
सर्व जीवोंके सदा काल बंध ही रहे ऐसी बात नहीं है, क्योंकि अबंधकी भी प्रसिद्धि है । मुक्त 
जीव भी होते हैं और इस आधारसे भी निरख लेवें कि जो सोपाधिकभाव हीनाहीन दशामें 
निरखा जा रहा हो तो उसमें यह अनुमान बन जायगा, यहे निश्चय बनेगा कि कहीं सर्वथा 
ही अशुद्धताका अ्रभाव हो जाता है | जैसे यहाँ जीवोंमें किसीमें राग कम, किसीमें और कम, 
वि.सीमें बिल्कुल कम देखा जाता है और साथ ही यह भी वात है कि राग औपाधिक भाव 
है तो जब रागकी यह 'न्‍यूनता ही देखी जा रही है तो यह भी निश्चय है कि कोई जीव ऐसे 
हैं कि जहाँ रागका सर्वथा अभाव है । इस तरहसे मुक्तिकी भी प्रसिद्धि है । इसी प्रकार कोई - 
यह माने कि सर्वथा सदाकाल जीव अबंध ही है, इसके बंधन नहीं है तो यह मानना भी 
संगत नहीं है, वयोंकि बंधरूप कार्य तो यहाँ पाया ही जाय रहा, है, बंधका कार्य भी दिख ह 
रहा है। कुछ दाशंनिक जीवोंने केवल एक चैतन्यस्वरूप माना है और उसे अपरिश्यामी 
मानते हैं । जीवमें ज्ञानकों भी स्वीकार नहीं करते । ज्ञान एक क्रियारूपसे विदित होता है । 
जानना कुछ बात तो हुई तो ऐसी जाननक्रिया, परिणमन ये जीवमें नहीं माने गए हैं। . 
उनके सिद्धान्तमें तब जीवका स्वरूप क्या रहा ? केवल चिंत्स्वरूप | वह चित्स्वरूप क्‍या ? 
उसका कुछ विवरण नहीं दिया जा सकता, क्योंकि चित्सामान्य चित्विशेष किसी तरहसे ह 
वर्णन अ्रगर करें तो वहाँ कुछ व्यक्त रूपत्व दृष्टिमें आयगा और उसे व्यक्त माना नहीं, ऐसे 
उस चित्‌ जीवको सर्गथा अबंध मानते हैं। जीवके कोई बन्धन नहीं है । ऐसा दोनिकाने 
जीवको अबंध मान तो लिया है परन्तु कुछ व्यवस्था यह बन नहीं पाती । यह संसार दिख 
रहा है, ये नाना कार्य नजर आते हैं, ये किस तरह नजर आते हैं ? उत्तर तो दिया है उन्होंने 
कि यह-सब प्रकृतिका कार्य है लेकिन प्रकृति जड़ उसका जो काये होगा वह जड़रूपसे ही 
होगा; चितरूपमें, चिदाभासरूपसे तो कार्य नहीं हो सकता, ऐसी अनेक बातें हैं । सारांश यह्‌ 
है कि जीवको सर्वथा सदाकाल भ्रवद्ध मानना भी ठीक नहीं है, क्योंकि यहाँ प्रत्यक्ष ही नजर 
आ रहा है कि यह सब संसार जीवन, मरणा, सुख, दुःख ये बंधके कार्य हैं। तो यहाँ जब 
थे बंधरूप कार्य पाये जा रहे हैं तो जीवको सदाकाल अ्रबंध भी नहीं कहा जा सकता । 
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है वह बरत॑ रहा है, उसका अबद्ध व क्षायिक ज्ञान कहा एक यह ख्याल करानेके लिए कि 
कभी यह जीव अशुद्ध था, बढ्ध था और आवरणके क्षयसे इसमें यह ज्ञान केवलज्ञान श्रकट 
हुआ है । लेकिन समय व्यतीत होने के बाद श्रब जो सिद्ध भगवंतोंकी परिणति चल रहीं है 
'वह क्या कर्मके क्षयसें चल रही है ? कर्म तो बहुत पहिले ही न थे। इस समय किस निमि- 
त्तक वह स्थिति है ? तो यहाँ ठीक ऐसी ही बात विदित होती है जैसे कि धर्मादिक द्रव्योंमें 
परिणति होती है उसी प्रकार अरब सिद्ध जीवमें भी परिणति हो रही है। तो क्षायिक ज्ञान 
द्रव्यमें था और उस ही क्षयके कारण हुई निर्मल परिणतिकी परम्परा चल रही है, इसलिए 
सब समय उसको क्षायिक ज्ञान बताया गया है। वह क्षायिक ज्ञान, केवलज्ञान निविकार 
है । उस ज्ञानमें ये सब पदार्थ किस तरह विदित होते हैं, इसकी भी दिशा सही-सही अल्पज्ञ 
तन समझ सकेंगे । कारण यह है कि गत्पन्नोंका ज्ञान कुछ अलग-अलग विषय रूपसे हो रहा । 
जैसे एक पुदूगलद्गव्य कभी रसरूपसे जाना जा रहा, कभी रूप, गंध, स्पर्श झ्रादि रूपसे जाना 
जा रहा, क्योंकि इन्द्रियक। यहाँ इस तरह प्रयोग है और यह विषय स्पष्टतया यहाँ जुदे-जुदे 
रूपसे अनुभवमें आता है | अब पुदुगलद्रव्य स्वयं मृर्ते है, अपने उन सर्वगुणोंगय है फिर भी 
अखण्ड है । ऐसे ही पुदूगल एक ही साथ जो ज्ञानमें आय। है उसकी क्‍या दिशा है, उसकी 
क्या पद्धति है, यह बात सूक्ष्म है, अचुभवगम्य है। जब केवलज्ञान हो तब ही उस बातकी 
स्पष्टता होती है, उसको बतानेसे समझें आयगा भी कुछ, लेकिन उस ज्ञानमें क्या बात 
किस तरह क्ललकती है, यह युक्तिके द्वारा, अ्रनुमानके हारा हम उसका कुछ कुछ अभ्यास कर 
लेते हैं । वह क्षायिक ज्ञान अबद्ध है। उस ज्ञानके साथ इष्ट झ्निष्ट- बुद्धि नहीं है, उस ज्ञान 
के साथ किसी प्रकारकी आंकुलता नहीं है, क्षोभ नहीं है। ऐसा वह ज्ञान शअबद्ध है, क्योंकि 

वहाँ किसी भी प्रकारका बन्ध नहीं रहा है । 

वद्धः सर्वोपि संस।रकार्यत्वे वैपरीत्यतः । 
' सिद्ध सोपाबि तद्धेतोरन्यथानुपपत्तितः ॥१२६।। 

सोदाहरण बद्ध ज्ञानका स्वरूप--इस एलोकमें बद्ध ज्ञानका स्वरूप दिखाया गया . 
है । यह संसारी जीवोंका ज्ञान सारा बद्ध है, क्योंकि संसाररूप काय यहाँ देखे जा रहे हैं 
उनमें विपरीतता -पायी जा रही है और इसी कारण ज्ञानकों सोपाधि कहा गया है, श्रन्सथा 
अर्थात्‌ ज्ञानके साथ उपाधि न होती, ज्ञानमें बद्धता न होती तो ये सब विचित्रता, विपरीदता 
बन न सकती थी। जब आत्माके ज्ञानस्वभावका विचार करते हैं, आत्मा ज्ञान. तत्र है, इसका 
जाननस्वभाव है तो उस स्वभावमें, उस अमृत ज्ञानभावमें उस एक जाननकी ही बात होनी 
उचित प्रत्तीत होती है। ऐसा ही होना चाहिए और यही ही जीवका वास्तविक ढंग है, 
जानन होता रहा, पर इसके साथ जो-यहाँ विकल्‍प है, तरंग है, विचार है विस- 
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हैं, सभीके विचार विकल्प सिम्त-भिन्‍न हैं। तो इतनी विभिन्नता कैसे आयी ? पदार्थमें 
विभिन्नता अन्य पदार्थके सम्बन्ध बिना नहीं हो पाती । यदि अन्य पदार्थके योग बिना बात 
बनती है तो वह एक समान बनती है | जैसे धर्मादिक दृव्योंमें प्रति समयका जो परिणमन है 
वह एक संमान है । सिद्ध जीवोंका प्रतिसमयका जो परिणमन है वह एक समान है । ओर 
_ इतना ही नहीं समस्त सिद्धोंका भावपरिणमन एक समान -है। तो जहाँ विसमता नजर 
आती हो वहाँ यह निर्णय कर लेना चाहिए कि किसी अन्य पदार्थका वहाँ सम्बन्ध है जिस 
निमित्त योगमें । यहाँ इस तरहकी विसम परिणति होती है । तो यों संसारी जीवोंका ज्ञान 
बद्ध है, क्योंकि उनके कार्यमें विपरीतता पायी जा रही है। यदि वद्धता न होती तो यह 
बिपरीतता बन न सकती थी अ्रन्यथा विपरीतताकी अनुत्पत्ति है । इस अन्यथानुपपत्ति हेतुसे 
संसारी जीवोंके ज्ञानकी बद्धता सिद्ध होती है । | 
सिद्धमेतावता ज्ञानं सोपाधि निरुषाधि च । 
तत्राशुद्ध हि सौपाधि शुद्ध तन्निरुषपांधि यत्‌ ॥१२७।॥। 

सोषाधि अबुद्ध ज्ञानकी व निरुषाधि शुद्ध ज्ञानकी सिद्धिका तिर्णय--उक्त प्रसंगमें जो 

अनेक एलोवोंमें यह वार्ता चल रही है उसका फलित अर्थ यह है कि ज्ञान दो प्रकारका होता 
है--एक सोपाधि और एक निरुपाधि। ज्ञानस्वह्पतः तो एक ही समान है, पर उसमें जो 
बाह्य विशेषता हैं. वह विशेष्ताकी इृष्टिसि ज्ञानकों दो प्रकारोंमें समझ लिया गया है-एक 
उपाधिसहित ज्ञान शऔर एक उपाधिरहित ज्ञान | जो कर्म उपाधि सहित ज्ञान है उसे तो 
अशुद्ध कहते हैं आऔर जो कर्मउपाधिसे रहित ज्ञान है. उसको श॒द्ध कहते हैं । द्रव्यहृष्टिसे देखा 
जाय तो कर्मउपाधि कर्मउपाधिमें ही है । उसके रूप रस अदिकका परिणमन, उसकी प्रकृति 
स्थिति आदिकका परिणमन जो उसमें है वह उसमें है और जीवका परिणमन जीवके भावा- 
 नुकूल वह सब कुछ जीवमें पाया जा रहा है, जीवका कोई अंश कर्ममें नहीं, करमंका कोई अंश 
दीवमें नहीं, पर जब जीव और कर्मका स्बन्ध है, निमित्तन॑मित्तिक भाव है, निमित्त- 
चंमित्तिक भावरूप बन्धन है. उस समयमें दोनों ही अपने गुणोंसे च्युत हो जाते हैं। यह 
कार्माणवर्गेणा बंधनसे पहिले तो कमत्वरहित था, शुद्ध था, किसी अनुभाग, स्थिति, प्रदेश, 
प्रकृतिमें नहीं था । और भी पहिले की बात देखिये--कभी ये स्कंघ अवस्थामें न होते तो 
एक अशुरूप भी न हो सकते थे । उस दशामें इसमें क्या विकार था ? वह भी ठीक था और 
डीवको भी देखा द्रव्यहप्ट्सि तो जीव जो सत्‌ है। जीव जिस प्रकार सहज अपने सद्ूपसे है 
ऊसमें क्या है ? जीवका वह सहज सत्त्व है, शक्तियाँ हैं । जीवका निजस्वरूप विकारके लिए 
नहीं हुआ करता है | हो विकार, यह निर्णफफ अलग है मगर जीवका ही स्वभाव, जीवका ही 
सहज सत््व जीवके विकारके लिए नहीं होता । तो जोवके निज स्वरूपको निरखा जाय तो 


१ 0 
ता और डाबर्द्धतामे बए्ण+ छझ्रन्तर दे ' 
साकार स्गात्ार्रिणाँ। की 


ल्क्ष बताया जे रह हैं. । प्रके गुणोकि 
बंध हें. जैसे ये द्ँ द्रतलके 3; ग्णोकि झाकार मायने 


» ४ >5 
उसके जे मन ढेंतेग। काश हैं. 2 ५ बा नाम वर ३ | जिस सर्मेये यह जीव 
और. पुदुगलमें परगुणाका:: रमन होता ८ दोनोंमें दैं। कीवर्म और. पद 
सी व ' दर्शारे बोर से ञ्चुर्किएँ ऋषप्रामर्मे ८ और एक दन्वती गे, सो नहीं * 
बस्यनकें सी मतों हो व्यी गर केंगं5 तीन सिं्पीि २. दौदियों ते पकड़ें 
(लिए जा सह. 5 & बे कदी री दबस्धनमें हैं (पाहीं भ | सिपाही वे प्॑ इसलिए, 
हूँ कि व उनकी 2 वहीं शी जी >१तों यहीं < क वरन्वत है, आर 
भी द्वाखियि- 5 बाला भी है नमें टन ( परपरमें सम्दं 
है! वहाँ कोई सह कक दुव ते व कुलताएें है, जब क्कि हु दे वर्ल 
अखुलता में नहीं 8) का परस्पर ऊँ सःम् नहीं दें. । लता तो 
दोनों के लीजिए, कि शव आओ बना तो दोनो 
कुछ न कु र्का की । झोंव और. कम धवन दीव भी १९ 
गुणाकार- परिणमत करता ओर. पुढगल शाकार मन करती है 
प्रणुखाका प्‌ गा है अपने-अपने शुणसे हो जाता यही 
परगुणाकार मत हैं ' छर्थात्‌ अपनी जो स्वर्डर्त है, ज्ाव हें 2 स्वभाव 
रूप बात , उससे री तो हें कार | , स्वगुए परिण- 
मत ने | स्वगुशाका न्‌ रहा इसी एस हि र परिण- 
मन तो गुणाका- (्वियावि होतेपर इआाइु््तो होती है १ “है आहर्ती 

ही हैं कक दोनों भ स्वरूर्पसे हो गए, आपने स्वरूपकी गेड़कर वि अबस्थाओं 
च्एण जले है. यो यहाँ दोनोंके बे काप्ण बंता गया हैं, खपने-अपनें गुण 
अतिरिक तो स्वार्भावि उससे “रत हों गर्यो हैं, इसी का बंधन हें 
ख़्ब ऐसी त हें बुद्ध बसा कद जायगा जो »०: >ता* उसकी 
ही परत वह» न कारण फल हो गया. है, ऐस' जी ने कही 7 सकेगा, और 

ऐसा + सकेगा कि द्भुत0 जो विर्मिये है तो बह तक दो 

कुछ हैं. बह अशुर्कत' दोनोंक काये मीन जायेगी, आंणदट कक से अशुर्क 

छुआए हैं. कर एक हल स्तस अकट हुआ हैं. ' दोजों रथ) समिति छ्ले 


पंचाध्यायी प्रवचन नवम भाग १०५ 


आत्माकी अशुद्धि कहाँसे हो ? दर्मोकी अशुद्धिका अर्थ क्‍या हुआ ? अब जीवसमें जो मोहादिक 
भाव आये हैं तो वहाँ यह न समझना कि वह मोहभाव केवल कर्मकी अवस्था है कर्मकी ही 
चीज है, जीवकी चीज नहीं है, और यह भी न समझना कि मोहभाव जो है वह केवल जीव 
का ही भाव हो गया है, इसमें कोई दूसरेका सम्बंध नहीं है.। तो ऐसी स्थितिसें जब निमित्त : 
दृष्टिसे देखते हैं तो मोह जीवका है और जब उपादान दृष्टिसे देखते हैं तो मोह कर्मका है | तो 
यों वहाँ दृष्टान्त होगा, और जब शुद्धताकी सरहाल होती है, जीव अपने स्वरूपको सम्हालता 
है तो उस सम्हालमें उसे जहाँ उपयोग होगा उसको वह स्वरूप दिखेगा । सम्हालपें तो जीवके 
शुद्ध स्वभावपर उपयोग है तो एक झुद्ध स्वभाव ही दृष्टिमें झ्रायगा । पर दर्शन मोहके विलीन 
हो जानेपर राग और ह्ेष €वें हर १०वें गुणस्थान तक चलते हैं । तो वहाँ जीवमें इतनी 
बात चलती रहती है, पर कहीं तो वह भ्रज्ञात अवस्थासें है, जिसे अनुपचरित बोला गया, 
कहीं ज्ञात अवस्थामें है जिसे उपचरित बोला गया और कहीं अभिष्रायमें है श्र्थात्‌ उसके करने 
का, बाँधनेका, उससे मौज माननेका, ऐसी मेरी सदा दशा रहे, इस प्रकारका ग्राशय नहीं है । 
कहीं इस तरहकी भी दशा होती है | तो ऐसे रागादिक भाव तीन श्रेणियोंमें आरा गए । एक तो 
मोहसहित दशा । जहाँ ग्राशय भी उनवा बिगड़ रहा है, एक मोहरहित, किन्तु बुद्धितत और 
एक मोहरहित और अज्ञातरूप दशा । तो इस तरह किसी भी रूपमें हो, जितनी अशुद्धता है 
वह अशुद्धता ही कहलाती है। तो यहाँ-यह बता रहे हैं कि अशुद्धतामें होना यही है कि 
पदार्थ अपने गुणसे च्यूत हो जाता है और इस ही को यों कह 'लीजिये कि वह परगुणाकार 
परिणमनको क्रिया हुई है । 
बन्धहेतुरशुद्धत्वं हेतुमच्चेति निर्णायः । 
यस्मादूबन्ध बिना न स्यादशुद्धत्वं कदाचन ॥१३१।॥ 

खजुद्धताकी बन्धकार्यता व बन्धकारणता--उक्त उत्तरमें यह बताया गया था कि 
बद्धता और अशुद्धतामें कार्यकारण भाव है । अब उसीके सम्बन्धको लेकर इस श्लोकमें यह 
कहा जा रहा है कि बंध और अशुद्धता इन दोनोंमें भी परस्पर कार्यवारण भाव है, याने वंध 
का कारण अशुद्धता है | जो अछुद्ध हो सो बंध है । तो बंधका कारण अजुद्धता हुई । जीव- 
कर्मका बंध हो रहा है, इसका कारण क्या है कि जीव अशुद्ध है । जीवकी अदुद्धतामें नवीन 
कर्म बच्धमें कारण हो गया है । तो बन्धका कारण अजुद्धता है और बन्धका कारय भी हे 
अशुद्धता । अशुद्धता क्‍यों आयी ? ऋशुद्धता एक कार्य है, वह कैसे हुआ ? तो उसका उत्तर 
यह है कि बन्च था, कर्मंवत उदय हुआ । उस वर्म॑विप्राकके समय यह अशुद्धता आयी । तो 
यों अशुद्धता ब्च्चका काये भी है। वंधके बिना अशुद्धता नहीं होती, इस कारण बन्धकी 
कारणता स्पष्ट ही है । तो जिस प्रकार अशुद्धताका कारण बंध कहा गया है उसी प्रकार यह 


हुआ ) 
जय १ ऐे 
में 
रागढेपमोहम 
॥! ज्वो्मि कर्मतें हर 
ले रामद्र 
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संकेत इस श्लोकमें पहिली पक्तिमें मिल रहा है कि बन्ध कार्यरूप है । क्यों, कर्मका विपाक 
होनेसे । दूसरी पंक्तिमें कहा है कि कर्मबन्ध कार्यरूप है और इस हेतु है अ्रशुद्धता, क्योंकि 
उस अशुद्धताके कारणसे नवीन कर्मोका ग्राकषण और बच्चन होता है। इस तरह जैसे 
ग्रशुद्धताका कारण बन्ध कहा गया है उसी प्रकार बच्धककी कारण अशुद्धता भी कहा गया है । 
जीव: शुद्धनयां देशादस्ति शुद्धोषि तत्वतः । 
नासिद्धश्वाप्यशुद्धोपि बद्धाबद्धनयादिह ॥१३३॥। 
जीवकी शुद्धता .व श्शुद्धताका निर्देश---इस श्लोकमें जीवकी शुद्धता और अशुद्धताका 
दिदर्शन कराया है। शुद्धनय श्र्थात्‌ निश्चेयनयकी विवक्षामें' जीव वास्तवमें शुद्ध है, और 
व्यवेहारतयकी हदृश्सि अर्थात्‌ बद्धनय और अब॑द्धनयकी दृश्सि जीव अशुद्ध है, यह बात भी 
असिद्ध नहीं है । यहाँ शुद्धताका अर्थ रागह्वपरहित निविकार परिणमन नही लेना है| शुद्धता 
का भ्र्थ केवल, केवल द्रव्यका नाम है शुद्धता, और द्रव्यके साथ कुछ भी बात लगा दो वह है 
ग्रशुद्धता, और इस शुद्धता अशुद्धताके प्रसंगमें जीवका बन्धन जैसे अशुद्ध कहा गया है, ऐसे ही 
जीवकी मुक्ति भी अशुद्ध बतायी गई है। यहाँ अशुद्धका अथ सविकारता न लेना, किन्तु , 
केवलरहित शुद्धता है, केवल न होना अशुद्धता है । मुक्त दशामें यद्यपि वह केवल रह रहा 
है, पर मुक्ति शब्द अ्रनाकुलताका सूचक नही है | छूट गया, कौन छूटा, किससे छूटा, पहिले 
छूटा न था, बन्धन था, यह तो कितने ही विकल्पोंमें लिये जा रहा है तो ऐसा मुक्तपना कैसे 
शुद्ध कहा जायगा ? इसको अविकार रूपकी शुद्धता न देखें और इस प्रकरणमें जितना भी 
कथन चलेगा सवंत्र यही दृष्टि रखना । शुद्धताके मायने केवलपना रहना और अशुद्धताके मायने 
केवलपता न रहना, किन्तु उसके साथ कुछ और बात भी चिपकी हो, चाहे पदार्थ, चाहें 
कल्पना, चाहे कोई परिणति । तो जब केवल एक शद्ध द्रव्यकी दृष्टि है तब वहाँ केवल सहज 
स्वयंभेव जोव है, यह दृष्टिगत होता है, और जब व्यवहारनयकी दृष्टिमें आते हैं तो बद्धनयसे 
तो बद्धता रूपमें अशुद्ध हे भर अभ्रबद्धनयसे यह सुक्त रूपमें अशुद्ध है । इस तरह शुद्ध भी हृष्ट- 
गत होता है और अशुद्धता भी दृष्टगत होती है । 
एके: शुद्धनय: सर्वो निहुन्दों निविकल्पकः । 
व्यवहारतयोध्नेकः सद्वन्द्र; सविकल्पक: ॥१३४॥ | 
लिश्चयनयक्का स्वरूप--शुद्धनंय एक है, सम्पूणा शुद्धनय एक है, अर्थात्‌ ऐसा शुद्धनय 
जो किसी भी अपेक्षार्रें व्यवहारकोटिमें शामिल न हो ऐसा वह सम्पूर्णंतया जो श॒द्ध है वह 
नये एक है तथा सामात्यत्तया शुद्धनय ओर अ्रशुद्धनय विवक्षावश नाना कोटियोंमें हो सकता 
है । सामने जब कौई विशेष अ्रशुद्धस्वरूपकी ब्वत हो तो उरूके सामने कम अशुद्ध वाली बात 
भी शुद्धनय कहला सकती है, लेकिन जो शुद्धनय ऐर है कि वभी भी व्यवह्याररूप नही हो 
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बनती है तथा जानकारीमें जो झ्राये उसे तो ग्रहण कर लिया जाय और व्यवहारनयकों हटा 
दिया जाय तो ऐसी स्थितिमें पदार्थका परिचय हो पाता है । और व्यवहारनय जिन वचनोंसे 
जो कुछ समभा देता है वह असली रूप नहीं कहा जा सकता । व्यवहारनय तो वस्तुका खण्ड 
करके प्रतिपादन करता है, इसंलिए वस्तुका जो शुद्ध स्वरूप है, सम्पूर्ण भ्रखण्ड रूप है वह 
व्यवहारनयसे कहा नहीं जाता । 
वाच्य: शुद्धनयस्मास्य शुद्धों जीवश्चिदात्मकः । 
शुद्धादन्यत्र जीवाद्याः पदार्थास्ते नव स्मृता: ॥॥१३५॥ ३ 
शुद्धनयसे जीवस्वरूप---इस प्रसंगमें यह बात चल रही है कि जीव शुद्ध भी है श्र 
अशुद्ध भी है। शुद्धके मायने पर्यायशुद्ध नहीं कहा जा रहा और अशुद्धके मायने पर्यायमें 
विकारी नहीं बताया जा रहा, किन्तु एक वस्तुक्रे भेद न किए जा सके उसे तो कहते हैं शुद्ध 
ओर उसका किसी भी ढंगसे भेद कर दिया तो वह कहलाता है शअ्रशुद्ध | ऐसी शुद्धता और 
अशुद्धता बतानेके लिए शुद्धका विषय करने वाले निश्चयनयका विषय और अशुद्धका निश्चय 
करने वाले व्यवहारक! विषय उक्त श्लोकमें कहा गया है। श्रब यहाँ यहं बतला रहे हैं कि 
जीवका शुद्धस्वरूप क्या है और उसका अशुद्धरूप क्या है ? नयकी दृष्टिमें शुद्धस्वरूप जाना 
जा सकता है। तब शुद्धनयकी दृष्टि बनाकर जीवकी बातको निरखिये कि वहु जीव एकमात्र 
शुद्ध चेतन्यस्वरूप हैं। अगे इन शब्दों द्वारा भी तो अखण्ड स्वपदार्थ नहीं कहा जा सकता । 
यदि कह दिया कि चैतन्यस्वरूप है तो चैतन्यका अर्थ क्‍या है ? चित्‌ धातुसे जो चैतन्यकी 
निष्पत्ति होती है उसका श्रर्थ तो समझ है, जानन है, प्रतिभास है, तो क्‍या जीवमें केवल 
जानन ही गुणा है ? यदि साधारणगुण न हों तो जानन भी नहीं रह सकता । तथा जाननके 
साथ आनन्द श्रद्धा आदिक गुरा भी हैं । तो चैतन्य शब्दसे भी तो ग्रात्मा पूर्ण॑झपसे नहीं कहा 
गया, मगर कहें बिना कुछ मार्य तो नहीं बनता है | किस प्रकारसे उस अखण्ड तर्वका प्रति- 
पादन किया जाय, परिचय कराया जाय तो व्यवहारनयक्रा आलम्बन आपेक्षिक है। इस 
व्यवहारनयके विना तो निश्चयनयं भी न जाना जा सकेगा और न कुछ भी समझ बन 
सकेगी । तो प्रयोग किया जा रहा है व्यवहारनयका, पर निश्चयनयकी हृष्टिसे कैसा है, उस 
बातको बताया जा रहा है। शुद्धनयके आशयमें यह जीव सदा शुद्ध चैतन्यस्वरूप है । जीव 
है तो वह सदा है और उसका स्वरूप सदा है | स्वरूप होता है निरपेक्ष, सहज वस्तुके सत्त 
के ही कारण । जो कुछ है वह वस्तु का रवरूप है। तो उस स्वरूपको बताया जा रहा कि 
वह सदा एक शुद्ध चेतन्यस्वरूप है। इस नयसे जीव सदा एक अखण्डद्रव्य है। और यहाँ . 
किसी भी प्रकारकी पर्यायें नहीं ५रखी जा रही हैं । यहाँ गुद्धताका अर्थ निविकारसे न लेना 
केन्तु एक केवल, शुद्ध, मात्र यही अपने आपके प्रारणोंमें, अपने आपके सत््वग्नें जीव बया है ? 
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इस तरहकी निगाह यहाँ रखी गई है । तो शुद्धनयके अभिप्रायमें यह जीव शुद्ध मात्र चिदा- 
त्मक है । 
व्यवहारनयसे जीवस्वरूप--शुद्धनयको छोड़कर अन्य दृष्टिमें आया व्यवहारनयके 
आशयमें ये जीवादिक ६ पदार्थ कहे गए हैं--जीव, श्रजीव, श्रास्न॒व, बन्ध, सम्वर, निजेरा, 
मोक्ष, पुण्य और पाप । यहाँ जीवके जो भेद किये गये हैं, पर्याय बताया है, अवस्था बतायी 
है, इनके सम्बन्धसे या इनके धर्मसे जो जीवके नाना भेद बन गए हैं ये € हैं, ये अशुद्धनयके 
आशयमें हैं । यहाँ श्रशद्धताका मतलब विकारसे नहीं, निविकारसे नहीं । प्रकरणमें विकार 
भी अशुद्ध है, और निविकार अवस्था, भी अशुद्ध है अर्थात्‌ वह केवल नहीं है, 
किन्तु किसी सम्बन्धसे उस अवस्थाकी बातका वर्णन किया है। तो भेद करनेका 
ही नाम अ्रशुद्धता है । और भेद न करके अरखण्ड द्रव्ययों ही निरखनेका नाम 
शुद्धता है। ये ६ पदार्थ जीवकी शअशुद्ध अवरथाये कही गई हैं। जीव अब इन &€ पदार्थों 
का सम्बन्ध रखता हुआ जैसे कि अजीव आखस्रव बंध आदिक ढंगसे देखेंगे उन सब ढंगोंसे 
देखनेके लिए एक कल्पना किया गया वह जीव भेद अशुद्ध जीव है श्रौर जिन विभावोंके साथ 
सम्बन्ध जोड़ा जायगा या जो ज्ञानस्वरूप नहीं है ऐसा कुछ भाव अ्रजीव है, संम्बन्ध है वह 
एक अशुद्ध जीवका भेद है । जीवमें आसखत्रव हो रहा है, विभाव आ रहे हैं, मोहादिक परिण- 
तियाँ हो रही हैं ऐसा जो स्वभावमें विभावोंका आख्व व बन्धन बन गया है व आख्रव बंध 
भी अशुद्ध श्रवस्था है । देखो रहना तो चाहिए पदार्थंको अपने स्वभावरूपसे ही, यही ईमान- 
दारी है, सच्चाई है, पदार्थका स्वभाव है, लेकिन वहाँ आखस््रव हो गया विभाव, बंध गया 
विभाव, यह एक बन्धन है आख़व है । झा गए विभाव तो यह भी जीवकोी ग्रश॒द्ध अ्रवस्था है । 
ग्रब जीवमें सम्वर पर्याय हुई । ऐसा भाव बना जीवका, भेदविज्ञानका, अभेद स्पर्शंका, शुद्धोप- 
योगका, ऐसा जो भाव बना है यह भाव एक जीवके भेदकों, अशुद्धताको बताता है। तैका- 
लिक अखण्ड एकस्वरूप परिपूर्ण भावमय जो एक जीवतत्त्व है उसका भेद वया ? जब सम्वर 
की बात कही जा सकी है तो भेद किया जानेके कारण संवर भी जीवकी श्रशुद्ध अ्रवस्था है 
और निर्जरा वह है जहाँ विभाव' (विकार) झड़ रहे हैं, सो यद्यपि यह भी जीवके कल्याणको 
बात है, लेकिन जीवपदार्थंका जो वर्णन किया जा रहा था, अखण्ड निरखा जा रहा था उसके 
ये भेद किए गए । लो जीव अब ऐसी अरशुद्धतामें आ्राया(है, इसके विवार मड़ः रहे हैं । यह वात 
निरखी जा रही है । तो यह निजरा भी जीवकी अशुद्धता है। अ्रब सोक्षतत्त्व' परमपावन - 
तत्व जो जीवका एक महान्‌ उह्दं श्य है, श्रनन्‍्त शक्तिमय अवस्था है, है तो उत्तम चीज, किन्तु 
इस प्रकरणमें जो मोक्ष बताया गया है उससे कितनी ही बातें सिद्ध होती हैं । रहता आया 
है यह जीव करमंसि बद्ध । अ्रव कर्मसि छूट गया । आत्मामें विकार आ रहे थे, अब निविकार 
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अवस्था हुई तो इन सब वथनोंसें अ्रखण्ड जीवतत्त्वका भेद ही तो बताया गया है, सो मोक्ष 
भी तो जीवकी अशुद्धता कही गई है ओर पुण्य पाप तो प्रकट अशुद्ध ग्रवस्थामें हैं । तो इस 
प्रकरणमें एक श्रखण्ड शुद्ध द्रव्यकों दृष्टिमें रखना सो तो उसका शुद्ध बताना है और भेद 
करना भेद करके जो भी प्रतिपादन है प्रमत्त अप्रमत्त अ्रवस्थायें, कषायसहित कषायरहित, 
यह सब व्यवहार-कथन है । ४ 

एकत्वविभक्त शुद्ध श्रात्माकी व्यवहार्यण बिना प्रसिद्धकी अ्रशवयता--देखिये 
समयसारमें मूल उद्देश्य क्या बताया गया है और प्रतिज्ञा करके बताया है कुन्दवुन्दाचार्यदेव 
मे कि मैं उस एकत्वविभक्त जीवतत्वकों कहूंगा । यहां शुद्धपर्यायकी बात चहीं कही है, या 
ज्ञान, दर्शन आदिक कुछ बातें कहनेकी मूलमें नहीं हैं । मूलमें बतानेका यही प्रयोजन है कि 
मैं उस एकत्वविभक्त आत्माको दिखाऊंगा । लेकिन दिखायें कैसे, बतायें कैसे ? लेकिन तीथर्थ- 
प्रवत्तिके लिये प्रतिपादन करना ही होगा । श्रब जितने प्रतिपादन हैं वे सब अभेदपरक न हो 
सकेंगे, इस कारण वह सब व्यवहारकथन है । झौर इस तरहसे ग्रनेक बातें व्यवहारसे कही 
गई हैं । तत्वाभिमुख व्यवहारकथन जो बताये गये हैं जगह-जगह वहाँ लोग प्रायः यह भूल 
जाते हैं कि यहाँ व्यवहारका प्रयोजन ऐसा व्यवहार है और निश्चयका प्रयोजन ऐसा शुद्ध है 
कि जहाँ कोई भेद न किया जाय, इस हृष्टिसे तो भूल जाते हैं, किन्तु अशुद्ध निश्चयनय, 
शुद्धनेश्वयनय, व्यवहार, संयोग-इन सब भेदवाले निश्चय और व्यवहार, शुद्ध और व्यवहार 
इन लक्षणोंकों पकड़ लेते हैं तो कितने ही प्रसंध ततथ्यसे गिरे हुए बन जाते हैं । यहाँ यह 
बताया जा रहा है कि एक अ्रखण्ड अविभक्त अपने आपके एकत्वमें प्राप्त परसे विभक्त, भेदसे 
भी रहित ऐसा जो द्रव्य है उसका निरखना तो शुद्धनयका विषय है और जितना भी उसमें 
भेद करके प्रतिपादन है, बद्ध है अबद्ध है, सृक्त है, पवित्र है, अपवित्र है, ये सब उसकी 
अदुद्धतायें है । के ह 
ननु शुद्धनयः साक्षादस्ति सम्यक्त्वगोचरः । 
एकोवाच्य: किमस्येन व्यवहा रनयेन चेत्‌ ॥१३६॥ 

सम्यवत्वगोचर शुद्धनयकी ही प्रयोजकता होनेके कारण व्यवहास्ययकी श्रवाच्यताकी 
सूचिका एक आरेका--अ्रब यहाँ शद्धाकार कहता है कि सम्यकत्वका विषयभूत तो एक 
गुद्धनय ही है श्रोर ऐसा स्पष्टरूपसे भी बताया गया है और यही एक उद्देश्य है कि शुद्धनय 
जाने । किसलिए जाने ? कया माथापच्ची करनेके लिए, किसलिए शुद्धनयका परिचय कराया 
जा रहा है.? इस शुद्धनयका जिसे परिचय होगा और वह उस शुद्धनयमें देखे हुए उस तत्त्व 
की भक्तिमें आयगा, वह शुद्धका झ्राश्नय व-रेगा और शुद्धका आश्रय होनेसे उसको सहज अपने 
आपमें शुद्ध अनुभव जगेगा, जो सम्यवत्वरूप है। तो सम्यवत्वका विषय णुद्धनय है तब सार- 
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भूत तो यही है, तव उसीका कथन करना चाहिए । व्यवहारनयके कथन करनेसे लाभ ही 
क्या है ? जब व्यवहारनय हेय है, श्रशुद्ध है, सविकल्प है श्रादिक सब गालियाँ भी देते जाते 
हो और व्यवह।रनयका कथन भी करते जाते हो तो इस व्यवहारके कहनेसे लाभ क्या है ? 
कहा केवल एक उस शुद्धनयकों ही । व्यवहारनय जब मिथ्या है तब उसके कहनेकी आवश्य- : 
कता कया है ? इस प्रकरणामें यह भी जान लीजिए कि व्यवहारनयमें मिथ्यापनका श्र्थ क्या 
है ? व्यवहारनयके भिध्यापनका अर्थ यह है कि व्यवहारनयसे वस्तुका अखण्ड पूर्रास्वरूप 
कथनमें नहीं श्राता । वचनोंसे श्रगोचर है, लेकिन वचनोंसे श्रगोचर होनेपर भी जिसने वस्तु 
का अखण्डस्वरूप समझा है वह सब वचनोंके माध्यमसे ही समक्ा है और कोई उपाय किया 
हो किसीने तो बताओ्नी । प्रथम ही प्रथम देशना द्वारा, स्वाध्याय द्वारा, वचनों हारा ही तो उस 
वस्तुके शुद्धनयके विषयकों या अखण्ड स्वरूपकों समझाया गया हैं। जब व्यवहारनयवंगे अनु- 
कम्पासे व्यवहारनयके प्रसादसे हम वस्तुके सही तत््वको समझ गए हैं तो ऐसा व्यवहारनय 
मिथ्या क्‍यों होगा ? मिथ्या तो न कहा जाना चाहिए। लेकिन व्यवहारनयकी जी बात है, 
वचन है, भाषा है, उसका सीधा अर्थ वण है ? उसका कथन क्या है ? केवल उसही में कोई 
अटककर' रह जाय तो वह मिथ्या चीज कहलाती है । जैसे कोई व॑च्य अपने शिष्योंकों पहाड़ 
पर ले जाकर एक बेंतके इशारेसे बताता जाय कि देखो यह जड़ी अमुक रोगकी दवा है तथा 
यह जड़ी अमुककी । तो शिष्य लोग उस बेंतकों निरखते हैं कि उसका संकेत किस ओर है ? 
झ्ब उस बेंतको ही श्रगर कोई शिप्य जड़ी समझ लेवे तो वह मिथ्या है। लेकिन उस बेंतके 
संकेतकी कृपा जरूर है । तो संकेत मिथ्या नहीं है मगर संकेत ही सब कुछ है ऐसी मान्यता 
मिथ्या है। इसी प्रकार व्यवहारनयकी अनुकम्पासे शुद्ध तत्त्वका परिज्ञान होता है, ऐसे 
व्यवहारनयको मिथ्या घोषित कर देना यह तो कोई संगत बात न होगी । उस व्यवहारनयके 
वचनोंमें जितने शब्दों द्वारा वाच्य बसा है बस उसीमें ही कोई अ्रटक जाय तो वह मिथ्या बन 
जाता है। तो शंकाकार कह रहा है कि व्यवहारनय जब मिथ्या है तो उसके कहनेको मानने 
की क्या जरूरत है ? सम्यवत्वका विषयभूत शुद्धनय है, ब्स कारण उसे ही केवल कहना 
चाहिये । 
सत्यं शुद्धनय: श्रेयाच्‌ न श्रेयानितरों नयः । 
अ्रपि न्‍्यायवलादस्ति नयः श्रेयानिवेतरः ॥१३७॥। 

उक्त शंकाके समाधानमें न्‍्यायबलसे व्यवहारनयकी उपयोगितादय कथेच--उक्त 
श्लोकमें शंकाकारकी यह शंका थी कि शुद्धनय ही सग्यवत्वका विपयथूत है । शुद्धतयके 
गआ्राश्रयसे सम्यवत्वकी निष्पत्ति है। सम्यक्त्वके लिए प्रयोजनभूत शुद्धनय है । तब ऐसी हालत 
में एक शुद्धनय ही कहा जाना चाहिए | व्यवहारनयके कहनेकी श्र।वश्यकता क्या है ? इसके 
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उत्तरमें यहाँ यह बताया जा रहा है कि यद्यपि यह बाब् ठीक है कि शुद्धनय उत्तम है और 
व्यवहारनय उत्तम नहीं है ।-“तो शुद्धनयसे वस्तुका वास्तविक पूर्शाह्प बोधमें आता है और 
व्यवहा|रनयसे वस्तुका खण्डशः परिचय होता है, इस कारणसे शुद्धनय उत्तम है और व्यवहार- 
नय श्रेय नहीं है । यद्यपि यह बात सत्य है परन्तु क्या किया जाय ? न्यायके बलसे व्यवहार- 
नय भी श्रेयकी तरह प्रतीत होता है। अर्थात्‌ व्यवहारनय नन्‍्यायबलसे आपतित है । व्यवहार 
नयके बिना कोई प्रतिपादन नहीं हो सकता, किसी तत्त्वकी सिद्धि नहीं हो सकती, शुद्धनयके 
विपयका भी परिचय व्यव॒हारनय कराता है। शुद्धनय और शअ्रशुद्धनय दोनो ही प्रतिपक्षी हैं 
तो जब शुद्धकी बात कहते हैं तो अशुद्ध तो अपने आप आ गया श्रर्थात्‌ जो विरुद्ध चीजें हैं 
उनमें से एकको कहनेसे दूसरेका आभास परिचय तो अपने आप हो ही जायगा । कोई ठंढा 
कहे तो उसकी हृष्टिमें गर्म कोई स्वरूप नहीं है वया ? गर्मस्वरूप उसकी. दृष्टिमें हुए बिना ठंढ 
का उसे पता ही नहीं हो सकता है। यदि गर्मका पता न हो तो ठंढी चीजका स्पर्श करके 
वह तो बस इतना ही कह पायगा “यह” । तो जो प्रतिपक्षी धर्म हैं उत्तमेसे किसी एककों कह 
दिया जाय तो दूसरेका ग्रहण हो ही जाता है । 

शुद्धनय व व्यवहारनय दोनोंकी अपने स्थातसें लाभकारिता--श्रब रही यह बात कि 
शुद्धनय व व्यवहारनयमें लाभकारी कौन है ओर अलाभकारी कौन है ? त्ो वस्तुका पूर्ण 
अखण्डरूप ग्रहण कराता है शुद्धभय, इसलिए यह लाभकारी है और व्यवहारनय साक्षात्‌ 
ग्रखण्डका ग्रहण नहीं कराता वर उसकी कोशिश रहती है अखण्डका ग्रहण करानेकी, पर 
व्यवहारनयकी शब्दविधि इस ढंगकी है कि वस्तुका खण्डश: परिचय करायेगा तो वस्तुका 
खण्डश: परिचय कराता है.। इतने मात्रसे व्युवहारनयको अ्रयथाय कह लो, अ्रलाभकारी कहलो; 
फिर भी न्धायबलसे व्यवहारकों मानना ही पड़ता है। और लाभ की बात यह है कि व्यव- 
हारतयका आश्रय किए बिना लाभबाली बातकी भी समझ नहीं बन सकती । इसलिए व्यव- 
हारनय अयथार्थ है, इसका सही अर्थ समझना चाहिए । केवल इतने ही शब्दको लेकर और 
हर जगह इस बातपर जम जायें कि व्यवहारनय तो अयथार्थ है, मिथ्या है, कूठ है तो यह 
बतलाश्रो कि क्या मुक्त जीव भूठे हैं ? क्‍योंकि मुक्त जीव तो व्यवहारनयका विषय है। 
मोक्ष तो व्यवहारनयका विपय है । जीवकी अ्रशद्धतामें जो ६ पदार्थ कहे गए हैं उनमें ही तो 
मोक्ष है । वह मोक्ष भूठा है क्या ? क्‍या सिद्ध भगवान अ्यथार्थ हैं ? सो तो बात नहीं । यों 
व्यवहारतयका कोई विषय है इस वगरण वह अयथा्थ है, यह वात तो न रही । पयथार्थत। 
का तो बतानेका प्रयोजन यही है कि जब वस्तुके रद्ध अखण्ड स्वरूपको निरखा जा रहा हो 
तो उस शुद्ध अखण्ड वस्तुके निरखने के मुकाबलेमें यह व्यवहार अयथार्थ है । अर्थात्‌ शुद्धनय 
तो हमें बताता है सहज अखण्ड, किन्तु यह बताता है रूण्डए: इसलिए शुद्धनय यथार्थ है प्रौर 


इश्क बम नमक उजा | 
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व्यवहार अग्थांथ है, इस शब्दका लोग दुरुपयोग बहुत करते हैं. और उस दुरुपग्रोगर्से सन्मागे 
दर हो जाता है । छुभभाव व्यवहोरघंम, संम्बर निजेरा श्रादिक बात बिल्कुल दूर हो जाती - 


हैं और व्यवहार अगथार्थ हैं इसकी मुद्रा सभी  घटनाश्ओोंमें ठोक दी जाती है ।' व्यवहाः अय- 


थाथे है इसका अथ यह है कि. व्यवहार खण्डश प्रतिपादन करता है, किन्तु वस्तु खण्डरूप 
नहीं है, इस परदे व्यवहार अगथार्श हैं और अखण्ड हृष्टिंमं लाभकारी नहीं है। फिर भी: 


व्यायबलसे व्यवहारकों मनन ही पड़ता है । 


व्यवहारनयकी लाभकारिता-- र्शे यहां व्यवहारेके लाभंकोंरी होनेकी भी बात सम- 


फ्रियेगा । मीक्षि है, संवर है, निर्जरा है, उपाय है क्या ये ला री नहीं हैं ! और, हैं व्यव 
हारनयके विंषय तो कैसे कहें दिया जाय कि व्यवहारनय लाभकारी नहीं हैं '! व्यवहार 
का अर्थ यह लगाओ कि हमें चाहिए, अखण्ड बस्तकी ' दृष्टि जिसके 


लाभकारी नहीं है--इस 
आभश्रयसे हमे विकल्प, केपाय बन्ध॑नसे मुर्कत हीं और हममें निर्मल पर्याय ही परिणमती रहे ) 
इसके लिए, हमें विकल्प बाला विंप चाहिए, । हेंगे चाहिए निर्विकल्प ग्रखण्ड हृप्टि । 


तो निर्विकटप झखण्ड तत्वकी दंथिमें ता समर्थ शुद्धनय है। तो उस कामके लिए व्यवहार 
लाभकारी नहीं है, इतना अर्थ है । अब कोई व्यवहीरतय लाभकारी नहीं है--इतना हर जगह 
अर्थ लपेटता जाय हर जगह चूटाता जाय ता वह सन्मार्गपर न चल सकेगा'॥ तो जिस अनु _ 
भवके लिये व्यवहारनय अयथार्थ हैं लाभकारी नहीं हैं उसका तथ्य सम तिस पर भी 
न्‍्यायबलसे व्यवहारकों मानना हो पड़ेगा और भी सुनो-“कीई ऐप ऐसा आग्रह करे कि 
हम तो व्यवहारनयंको छुवे गे नहीं, यों ही उस अखए्ड शुद्ध चैतन्यस्वरूपका भाव कर 
लेंगे तो यह ने ही पायेगा । अरे पड़ी तो है. वह अर्जी जन्ममरणके चक्रमें, शरीरके बन्धनमें 
है ॥ अतेक प्रकारके बकलपोंमें पड़ी है, पर है कि हम बिना व्यवहारका झाश्रय लिए 
ही .उस अखएड चैतन्यस्वरूपका देश कर लेंगे तो गेहें कहना उसको द्वीक नहीं । यदि ऐसा 
व्यवहारकी - सर्वेशा 


व्यक्ति कोई हो तो दिखाओं । जी आीर्ज ख्रखण्ड तत्त्वकी यथार्थैता बताकर 
छुड़ा देनेकी प्रयास कर रहें हैं, 


हारसे' कीम निकालकर ऐसी अखण्डह्ष्टि पायी 


होगी । तो व्यवहारके बिंतीं तो निश्चयका दिग्दशन ते ही सकेगा । इस कारण व्यवहारनय 


भी श्रेयकी तरह स्यायके बलसे भ्रीप्त होता है । 
धानोदिसन्तावबन्वपर्यवि्मा । 


एको विवक्षितों जावे स्मृता नव पद! अमी ॥९३५)। 


ये जीवंकी नबंपदार्थरूपता- 5 गाथामें शुद्धनय और, व्यवेहारतयके विषय 


अशुद्धत 
को अविरोधपूर्वक दिखाया गयी हैं । अनादि संतानसे भाप्त हुई बंधपर्यायकी अपेक्षा जे 
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कहा जाता है तब वही जीव ६ पदार्थोके रूपसे स्मरण किया गया है | जीव जैसा कि स्वरूपतः 
गद्ध केवल अखण्ड कहा. गया है | वह अपने आपमें सहज सदा अच्तःप्रकाशमान है । उसका 
खण्डन नहीं किया जाता क्योकि बनन्‍्धन भी सत्‌ है, वह सब सत्‌ अखण्ड अपने सहज पारि- ह 
णामिक भावस्वरूप है, किन्तु पर्यायको भी मना नहीं किया जा सकता। प्रत्येक 'सतमें 
निरन्तर पर्याय होती रहती है। श्रगर तदूभाव न हो, पर्यायें न हों तो वस्तुका अभाव हो 
जायगा । तो पर्यायकों भी मना नहीं किया जा सकता । तो अरब यहां यह परखिये कि यहां 
पर्याय, वया हो रहा. है, परिणमन क्या चल रहें ? तो स्पप्ट है कि वंधपर्याय है और यह 
बंधपर्याय कबसे है ? अनादि संत्तानसे ।. तो अनादि संतानरूएसे प्राप्त बंधपर्यायकी अ्रपेक्षासे 
जब कहा जाता है तब. वही जीव € पदार्थके रूपसे देखा जाता है। जीव बंथमें है कि 
नहीं ? बंध है। यहां कर्मेसि बंधा है--यह न निरखिये । बंधा है | जैसे उसी दिन जिसने 
बच्चा पैदा किया हो ऐसी गाय उस बछड़े से बंधी हैं। मालिक बछड़ेको गोदमें लेकर आगे 
आगे चलता जाता है, गाय उसके पीछे पीछे भागती जाती है । देखिये वह बन्धन ऐसा बन्धन 
है कि जैसा गिरवा से बाँध देनेपर भी नहीं. हो सकता । तो वह याय बंधी है । जिससे बंधी 
है ? लोग तो कहेंगे कि वछड़ेसे. बंधी है, पर बात यह है कि उस वच्चड्रेविषयक जो स्नेह 
उस गायके लगा है उस स्नेहसे वह बंधी है। तो ऐसे ही यह जीव बंधा है विभावोंसे, राग 
दंपादिक कपायोसे । बस इसीलिए. यह.जीव परतंत्रताका अनुभव कर रहा है। अन्यथा 
वताओं परतंत्रता क्या है ? मकान मकानमें है, अनेक लोग वे अपने आपकमें हैं। घन वैभव 
वे अपने पुदूगलस्वरूपमें हैं, सभी पदार्थ अपने अ्रपने स्वरूपमें हैं । मेरेमें कोई नहीं मिला है । 
दूसरेमें मैं रंच नहीं जाता । परतंत्रता किस बातकी ? जैसे यह कहते लोग कि मैं यह मकान 
प्रारम्भ करके परतंत्र हो गया, अधूरा रह गया, मैं इसके बड़े आधीन हूं | अरे जब उस पूरे 
बने हुए मकानकों भी छोड़ंकर जाना पड़ेगा तो इस अधूरे बने हुए मकानको अभीसे क्‍यों न 
छोड़ दीजिये ? अ्रमुक मनुष्य यों चलता है, मैं. बड़ा हैरान हूं । अरे क्या $रानी है, उसंका 
जो परिशमन हो रहा है वह. उसमें हो रहा है, आपका जो परिणमन हो रहा हैं वह आपकमें 
ही हो रहा है । किंसीका परिगमन किसी दूसरेपें नही पहुंचता । जब ऐसी बात हैं तो फिर 
' किसी दूसरे जीवके प्रति आपको हैरानी क्यों ? हैरानी तो है खुदके भाववन्धन की । 

व्यवह्म रनयके विषयश्षुत नव पदार्थोकी वस्तुगतता--हम श्राप श्राज बन्धनकी दशा 
में हैं। यह बन्वन वयों हुआ ? आखूवसे । आरूव विना वन्चन नहीं होता । झ्राख्नव कहते हैं 
आनेकी । झाये द्विता वच्धन क्या ? झआ्राव, वहरे तभी तो बच्चन होगा । जब आखब हुआ्नो तभी 
तो बन्धन हुआ । श्रालव और बस्चके सम्बंधमें यह वात है कि आनेका नाम आख्रव है श्रौर 
उसका समय एक समय हैँ और वन्दनका न।म दंध है, उसका समय कमसे कम दो समयका 
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है । एक समयके लिए बंध नहीं बताया जायगा। लेकिन वंधका भी भ्रर्थ यह न होगा कि 
जम पहिले समयमें श्राये और दूसरे समयमें बँधे । दो तीन हजार वर्ष रहें, अ्रसंस्यातों वर्ष 
रहें, तो भी बन्चन पहिलेसे ही माना जायगा । जिस कालमें श्राखव है उसी कालमें बंध हू 
पर बंध संज्ञा तव मिलती है जब श्रा गए हैं, ठहर गए हैं, नहीं तो वह आ्राख्रवमात्र है। जिस 
समयमें आये उस समयमें क्या सम्बन्ध नहीं है ? सम्बंध बिना झ्राना किसे कहेंगे ? किसीसे 
कहा जाय कि साहव आप कमरेमें आइये मगर कमरेसे सम्बन्ध न बनाना, तो क्‍या वह कमरे 
के अन्दर श्रा सकेगा ? न भा पायगा । तो इसी प्रकार जीवमें जब विभाव ञ्रा रहे, विभाव 
बँध रहे, ये पर्यायें हो रहीं तो इसको कोई कैसे मना करे ? ये हो रहे हैं श्रनादि संतानसे । 
तो यही जीव &“पदार्थोके रूपसे निरख लिया गया । बंध है, आखूव है, सम्वर भी हुआ, 
निर्जेर भी होती, मोक्ष भी होता, विभाव भी देखा और विभाव योग्य जीवको भी देखा 
झौर उन कर्मोमें कोई पुण्य है, कोई पाप । हैं ये सब जीवके भेद । भावपुण्य, भावपाप, भाव- 
मोक्ष, भावसम्बर, भावनिर्जरा, भाववंध, भावाख्व, विभाव, अ्जीव और विभाव योग्य जो 
सम्पूर्ण द्रव्य हैं वह जीव | यही तो निरखा गया । तो यह बात क्‍या असत्य है ? जिससे कह 
दिया जाय कि व्यवहारनयका विपय अयथार्थ है। कोई पुरुष डंडे मारे और जिसके लगें वह्‌ 
कहे कि भूठ है, मेरे डंडे नहीं लगे, तो चाहे इस तरह बोलता जाय मगर सिरपर तो बीत ही 
रही है| व्यवहारतय अयथार्थ है और आखदबंध आदिक जो पर्यायें चल रही हैं और बर- 
बादी हो रही है तो इनको तो इस तरह वहने वाला न टाल सकेगा । 
व्यवहारनयकी श्रयथार्थता दतानेका लक्ष्य और व्यवहारनयके विषयभुत पदार्थोका 
विशद दर्शन--व्यवहारनय अ्रयथार्थ है। इसका लक्ष्य यह हैं कि वस्तु सहज अपने स्वरूपमें 
ग्रखण्ड एक है । उसकी दृष्टि जो कोई कर रहा हो उसका भाव ऐसा सम्हला हुआ केन्द्रित 
एकरूप बन रहा है, तब वह अखण्ड) समभ रहा है | तो वस्तु स्वयं अपने आपमें अखप्ड 
है । फिर व्यवहारनयसे उसका परिचय कराना होता है तो वह खण्डशः प्रतिपादन' करता है । 
यों तो किसी पुदूगल अरणुका ही विचार कर लीजिए । पुदूगल अखुका कैसा स्वरूप है ? जैसा 
स्वरूप है केवली जानता है और शुद्धनयकी दृष्टि बन सके तो यहाँ भी परिचय किया जा 
सकता है । कर सकेगा कोई विशिष्ट ज्ञानी | अब उसके परिचयमें यह बात बतायी जाती है 
कि परमाणुमें रस है तो परमाणुमें से केवल रस धोकर ला दीजिए | कहाँ धरा है रस ? 
परमाणुकी तो बात छोड़ो--स्कंधको दृष्टान्तमें ले लीजिए । आममें रूप, रस, गंध, स्पर्श झादि 
है, पर आपसे कहें कि जरा आमका केवल रूप हमको निकालकर दे दीजिए, बाकी वहीं रहने 
दीजिए, तो क्‍या ऐसा किया जा सकता है ? नहीं किया जा सकता । यदि वहाँ ये रूप, रस, 
गंब, स्पर्श आ्रादि अलग-अलग रखे हों तो कोई उनमें से किसी एकको माँगनेपर देनेका प्रयत्त 
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करे, वह तो रवय॑ वर्णादिकमय है श्रोर इसी कारण यह बताया गया है कि श्रवग्रह, ईहा 
आदिक जो ज्ञान होते हैं वे पदार्थके होते हैं, गुणके नहीं, पर्यायके नहीं । स्पष्ट कहा है 
“अर्थस्य” वही पदार्थ वर्ररूपसे हो, रसरूपसे हो, गुणरूपसे विदित हो, यह ज्ञानकी पद्धति 
है | ज्ञानमें आता है वह पदार्थ | तो इस तरह यह जीव शुद्धनयसे तो अखण्ड है और व्यव- 
हारनयसे ये जीव, श्रजीव, श्रासव, बंध, सग्वर, निर्जरा, मोक्ष, पुण्य, पाप झ्रादि ६ पदार्थों 
रूप है। 
किज्च पर्यायधर्माणों नवामी पद संज्ञका: । 
उपरक्तिरुपाधिः स्याज्नात्र पर्यायमात्रता ॥१३६९॥ 

नव पदार्थके भेदका कारण--जीवकी शुद्धता और अशुद्धताके प्रकरणमें कहा जा 
रहा है कि नव पदार्थ पर्यायधर्मा हैं और इन भेदोंका कौरण उपाधि है। यहाँ शुद्धताका 
अर्थ लेना है निविकल्प अखण्ड एक केवल आत्मद्रव्य और अशुद्धताका श्रर्थ लेना है जीव, 
अ्रजीव, आश्रव, बंध, संवर, नि्जेरा, मोक्ष-इन रूपोंमें देखा गया जीव पदार्थ । तो इस तरहसे 
जो ये € पदार्थ हैं ये पर्यायधर्मा हैं। ये € पदार्थ जीवकी पर्यायें हैं। श्रौर यहाँ उपराक्ति 
(उपाधि) लगी हुई है जिसके कारण यह ६ पदार्थोका भेद पड़ा है। परन्तु यह उपाधि पर्याय 
मात्रता नहीं कहलाती । अर्थात्‌ उपाधि एक विशिष्टता है किन्तु यह पर्यायमात्र नहीं कही जा 
सकती । यहाँ मुलपर्यायपर दृष्टि दिलाई गई है। पदार्थकी पर्याय अगुरुलछुगुणके निमित्तसे 
अर्थात्‌ स्वयंके ही कारण जो षड़्गुण हानि वृद्धि है वह पर्याय है । पदार्थमें पदार्थके ही स्व- 
भावसे निरखा जाय तो पदार्थमें निरन्तर परिणमन हो कया रहा है, वह है अर्थपर्याय । उस 
भ्रथपर्यायमें कोई भेद नहीं पड़ा हुआ है। वह भेदरहित है। जैसे धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य, 
आकाशद्रव्य, कालद्रव्यमें अर्थपर्याय निरन्तर चलती रहती है तो उसमें हम कोई भेद समझ 
पाते हैं क्या ? वहाँ कोई भेद व्यक्त नहीं है | वहाँ विभावगुण व्यड्जन पर्याय नहीं, स्वभाव- 
गुणव्यञ्जन पर्याय व्यक्त हो रही, सो वह होते हुए भी वह व्यञ्जनपयांय वहाँ तो शअ्र्थ॑पर्याय 
के अनुकूल है और उसमें अन्तर्लीन है। पर्याय तो वास्तविक अर्पर्याय है। जो पदार्थके 
स्वभावसे पदार्थमें निरन्तर रहती है उसे कहेंगे पर्यायमात्रता । तो पर्यायमात्रता उपाधियें 
नहीं है, उपाधिके मेलमें नहीं है। उसे तो स्वतंत्रतया निरपेक्ष एक द्रव्यमें ही निरखा जाय 
तो उसका परिचय होता है। इससे यह भी सिद्ध है कि जीव अजीव आदिक ९ पदार्थ 
उपाधिरूप हैं । सम्बन्धपर हुए ख्याल विकल्पके कारण ये उत्पन्न हुए है । 

नात्रासिद्धमुपाधित्वं सोपरक्तेस्तयों रवतः । 

यतो नव पदव्याप्तमव्याप्तं पर्ययेषु तत्‌ ॥१४०॥ 

नव पदार्थोर्में उपरक्तिका कथन और जीव पदार्थमें उपरक्तिका घटन--जोवोके 


रह 
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न 
उपाधि हैं, यह बरतें असिद्ध नहीं है, बयोंकि उपरक्ति सहित जीव है, यह बात स्वतः/सिद्ध हैं । 
इस कारणसे यह कहना युक्तिसंगत हैँ कि इस उपाधिका सम्बन्ध इन & पंदार्थामें ही हैं; जीव 
की पर्यायोंमे नहीं, जीवके स्वभावपरिणंमनमें नहीं, पर्यायमात्रमे नहीं; किन्तु इने ६ ' पदार्थों 
ज॑ उपरक्ति व्याप्त है। यहाँ जी भेदवांली ह्ष्ट्सि उपेरक्तिको निरखिये--यहाँं विकारों 
वाली उपराक्तिकों ध्यानमें न लीजिए अथवा यों समभ लीजिए---उस उपराक्तिकी बीते नहीं 
कह्दी जा रहीं हैं जो रागादिक विकारोंरूप हैं, किन्तु यहाँ उपरक्तिका मतलब है--परसे कोई 
सम्बन्ध बनाना । परसे निरपेक्ष होना, सो तो अवुपराक्ति हैं और परकी जहाँ अपेक्षा है सो 
ही उपराक्ति है । रन जितने भी ये ६ पदार्थ बताये गए हैं इनमें परकी उपरक्ति है, सम्बन्ध 
है । जैंसे कहा जीव तो इत ६ ८दार्थमिं जो. जीव बताए! है. यह केवल उस चिदात्मक शुर्द् 
"जीवकी बात नहीं कही गई, विन्‍्तु यहें द्रीव व्यक्त जीव है । जैसे हम शुद्ध सहर्ज 'स्वरूपसे 


हू 
० 


व्यक्त मू्त परिश्रमण करने वलें संसारमें रहने वाले अथवा एक व्यक्तिछूप 
| कह रहें हैं । तो ख्यालमें कोई उपराग आया, सम्बन्ध आया, 
इस कारसे जीव यह पदार्थ भी एक उपरोग सहिंत कहा गया । थे ६ के ६ 
राग हैं । यहाँ यह बात कहीं जा रही है और इस बॉँतकेी इसे दृष्टिसे सुनना हैं कि मोक्षमें 

रोक्ष क्‍या रागसहिंत हैं १ नहीं हैं । मगर मोक्ष भी एक 


भी सोपरागपना चटित हो जाय । भी । 
पदार्थ हैं इन ६ पदार्थामें से, और इन से पदार्थोकी उपीर्थि सम्बन्धसे बताया गयीं है । 


प्रश्न- तो मोक्षमें वया उपाधिकी 
हे छूटनेके झूपमें भें द्सरेसे सम्बन्धकी बते आयी, ख्यालमें बहीं उपराग 


छूट गए तो चा ु 
+ जो शुद्धता और #शुद्धताका बर्णुँन है सो संविकार पर्याय निर्विकार पर्याय 


है । 
न हो, निर्वृत्ति और प्रवृत्ति 5 नोंके ४ जो ऐँक सहंज क्रेवल मात्रमे हर 
ठत्ति है उसे कहा है यहां मात्र वर्योय, उर्से पर्यायमें यह उपाधि व्याप्त नहीं है शौर ५ पंदार्थों 
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में यह उपाधि व्याप्त है. जहां .संवर, निजेरा, मोक्ष--इन तत्वोंको भी सोपराग बंताथा गया. 
है वहाँ यह-तो ध्यानमें लाता चाहिये कि यह क्सि नातेकी उपाधिका वर्णन है और जिस. 


. _ नंतेका-उपराग; >संवर,:- निर्जरा,. मोक्ष पदार्थोमें लगाया गयां है उसी नातेका उप॑रांग इस 


प्रकरणमें: आाखव: बंध, जीव, अजीवमें भी समभना। यह बात ग्रवश्य हैं कि आखव बंधमें 
. इस प्रकृत उपरागसे भी. बढ़कर और. उपराग भी लगा हा है अर्थात्‌ एक कर्मउपाधिका- भी 
उप्रराग लगा है. लेकिन जिस नातेसे. & प्रदार्थोकीं यहां अशुद्ध कहा जा रहां है वही स्वमें . 
: देखना है । | ॒ 
: सोपरकक्‍्तेस्पाधित्वान्नादरश्चेद्विधीयते । 
-- बव पदात्ति- नवामूनि. जीव: शुद्धोनुभुयते ॥॥१४१॥।। 

सोपराव्ते न.साननेके .हुठसें. दोषयापत्तिका दिंग्दर्शन--उक्त विवेचनसे यह सिद्ध हुआ 

. कि व्यवह्ारहृष्टिसे' जीव- सोपरक्त है, उपाधि सहित है, उपाधि वाला-है । तो जीव, अजीब 
' आख़व-बंध, संवर, निजेरा, मोक्ष आ्ादि £ पदार्थ सोपाधि हैं। इनमें किसी न किसी ढंगसे 
: प्रका सम्बन्ध कल्पित है, ऐसी उपाधि होने से ये € पदार्थ बने हैं तो यहां यह प्रश्न ध्यानमें 
लाता कि नव-पदार्थ सोपाधि हैं तो उपाधि होनेके कारण इनको नहीं मानना चाहिए । ये 
बिल्कुल मूठ है, अयथार्थ है.। उत्तर--यदि उपाधिके कारण इनमें झादरं न॑ किया जाय 
अर्थात्‌- इन्हें. माना न-जाय,- ये बिल्कुल ही भूठे हैं--यों कह करके-उड़ा दिया जाय तो फिर 
जीव, अजीव, आरूव, बंध, संवर, निर्जेरा, मोक्ष आदि € पदार्थ ये कैसे सिद्ध होंगे ? ये 
ग्रवस्थायें भी नहीं बन:-सकतीं ।. .विन्तु यह तो बताझ्ो कि ये बातें क्या हैं नहीं ? श्राखव, 
बंध, संवर, त्तिजरा, मोक्ष आदि क्या हैं नहीं. ? तो जब उपाधि उड़ा दोगे और इनको मानोगे 
 ही-नहीं तब ...फिर ये. अवस्थायें या ६ पदार्थ फिर हो ही न सकेंगे और ऐसी स्थितिमें दो 
: विडस्बनाये होंगी,.एक तो यह कि सदा शुद्ध जीवका ही अनुभव होना चाहिए । यदि € 
पदार्थ नहीं हैं. तब क्या है.? वह कोई एक है ! तो ऐसा नजर व्यों नहीं आ्राता ? अनुभवमें 
"क्यों नहीं भ्राता ? फिर तो सदा ही उस शुद्ध जीवका अनुभव होना चाहिए । यहां शंद्ध जीव 
से:मतलब पर्याय शुद्धका, नहीं ।. .शुद्ध कहो, रुक्त-क्हो, मोक्ष कहो, ये तो ६ पदार्थो्में ञ्रा 
गए ।.-वे तो सोपाधि हैं, ... मुक्त हुए. हैं कर्मसि, या यों कहलो कि अ्रसिद्धतासे हट कर. सिद्ध 
. हुए::यहाँ-तो शुद्ध शब्दसे एक, %रूपण्ड जोवको वहां ज्य रहा है जो प्रनादि अनन्त, अरे तुक 
- त्रिकाल एकस्वरूप, जो केवल-अपने सव॒भावमांत्र है उसको शुद्ध कहा जा रहा है । यदि थे ९ 
.. प्रदार्थ-नहीं हैं तो फिर.ऐसा शुद्ध जीव सदा, ही... भ्रतुभवसें रहता चाहिये । .दर्सरी विंडस्बना 
... यह है.कि € पदार्थ जब- नहीं - राने तो इंसके मायने हैं. कि श्रालव, बंध श्रादिक अंशद्ध 

.. परदाय नहीं माना । अथवा जब ये. कशुद्ध. न...सानें गए तो शुद्ध जीव भी प्रतीतिमें, ज्ञानवें 


रे 
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अनुभवमें झा नहीं सक्रता। उस हो शुद्धकी। वात यहाँ भी कह रहे हैं। वह अ्खण्ड एक 
अनादि अनन्त अहेतुक चित्स्वभावमात्र है। ऐसे शुद्ध जीवका परिचय कुछ न हो सकेगा, 
क्योंकि अशुद्ध या € पदार्थ ये तो माने नहीं गए हैं । जहाँ प्रतिपक्ष कोई धर्म नहीं होते वहां 
उस विवक्षित या लक्ष्यमें जिसकी इच्छा की जा रही हैं उसका भी परिचय नहीं हो पाता । 
गर्मका ज्ञान न हो तो ठंडेका परिचय कहांसे झाये ? जब हम अनुभवमें लाते कि गर्म ऐसा 
होता है तभी तो हम ठंडेकी बात वता देते हैं। मान लों सभी चीजें ठंडी-ठंडी ही होतीं तो 
गर्मका परिचय न होनेसे “यह ठंडा है” यह ज्ञान कहाँसे होता ? जब ये जीवादिक € पदार्थ 
कुछ नहीं हैं तव फिर उस' केवल एकका ज्ञान कौन कर सकेगा ? इससे उपाधिका मानना 
आपतित है | और इसी अर्थकों यदि शुद्धपर्याय, श्रशुद्धपर्यायकी दृष्टिसे कोई लाये तो वहाँ भी 
लगा लेना चाहिये कि जो अशुद्धपर्याय न माने उसको शुद्धका अनुभव कैसे हो ? क्योंकि 
अ्रशद्वता शुद्धताका कारण है । इसका कारण यह है कि वह अशुद्धता पूव॑वर्ती है, तथा शुद्धता 
कार्य है क्योंकि वह उत्तरवर्ती है । तो पूर्ववर्ती चीज जब नहीं मानी गई तो यह उत्तरवर्ती 
चीज कैसे सिद्ध की जा सकेगी ? ;ल्‍ 
... व्यवहारगत विकल्प हटाकर परखे गये व्यवहारके विषयमें निशचयनयके विषयकी 
भलक-- और भी इस विषयमें समझिये कि व्यवहारनयका या भेदपद्धतिका प्रतिषेध श्राग्रहमें 
न लाना चाहिए, क्योंकि निश्चयनयका जो मर्म है, विषय है उसपर ले जानेका काम व्यवहार- 
तयने किया है। जैसे हम कहते हैं कि यह तृणकी झग्नि है, यह कंडेकी अग्नि है, यह लकड़ी 
की अ्रग्ति है, यह कोयलेंकी अग्नि है आदि, तो यह व्यवहारनयका विषय है। और निश्चय- 
नयसे क्या है ? क्या वह तृणकी अग्नि है ? जब तक तृण है तब तक अग्नि भी नहीं है । तृण 
की अग्नि तो कहेंगे क्या ? जब तक वह ॒तृुरा पड़ा है, कब तक वह तृरा कहलायेगा ? जब 
तक कि वह अग्निमें पड़ा नहीं है, उसकी अग्नि क्या ? लगता है ऐसा कि अग्नि-कोई भिन्न 
वस्तु हुई, तृरणा कोई भिन्न वस्तु हुई, और जब भेदरूपसे सम्बंध जोड़कर कहा गया है तो यह 
व्यवहारनयका विषय हुआ । लेकिन तृणकी अ्रग्नि, लकड़ीकी श्रग्नि आदिक कहकर दृष्टि कहाँ 
पहुंचाया ? उस उष्ण द्रव्यकी ओर । तो इस स्थितिमें व्यवहारनयने बताया तुृणवंी अग्नि, 
काठकी अ्रग्नि आदि । थे तृण, काठ आदिक विशेषण यदि हटा दिए जायें तो फिर व्यवहार- 
नयमें जो बताया वह निश्चयनयमें आया । व्यवहारतयने उस अग्निका परिद्य कराया असर 
अग्निका परिचय कराया विशेषण लगाकर, काठकी अग्नि आदि कहकर, तो जो परिचयमें 
आया वह तो सही है, ५र उस परिचयमें से विशेषण हटा दिया जाय और जहाँ दृष्टि पहुंचायी 
गई है वहाँ अपना ज्ञान रखा जाय, लो यह निश्चयनयका विषय बन गया | इस बातको इस 
तरह समझ लीजिये कि व्यवहारनयका जो विषय है उसमें ते यदि सभी विकल्प-समूह दूर 
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कर दिए जायें तो वही निश्चयनयका विषय हो जाता है। इस कारणसे व्यवहारनय अनादरके 
योग्य है, न माननेके योग्य है, ऐसा एकान्त न करना । 
व्यवहारकी अय्थार्थताके प्रतिपादनका सर्म--व्यवहारकों सर्वथा मिथ्य न समझना । 
वह अयथार्थ नहीं है । किस मैदानमें भ्रयथार्थकी बात कही है उसका मर्म समभे बिना सर्वेत्र 
यह ढिढोरा पीटना कि व्यवहारतय झूठा है, यह तो कोई भली बात नहीं है । ये जो मनुष्य, 
तिय॑ञ्च आदिककी पर्यायें दिख रही हैं, या हम आप सभी लोगोंकी ये जो नाना स्थितियाँ 
दिख रही हैं, ये क्या असत्‌ हैं ? वया ये कुछ भी नहीं हैं ? यदि ये कुछ न हों तो फिर दुःख 
कैसे हो रहा है ? इसलिए इन्हें सवंथा श्रसत्‌ न कहना, स्वथा अ्रयथार्थ न कहना, किन्तु जीव 
पदार्थंका मूल शुद्ध रूप क्या है उसपर दृष्टि जब जाती है तो वह एकत्व दृष्टिमें श्राया, उसके 
सामने ये भेद सब अयथार्थ लगे हैं, यों यह व्यवहार अयथार्थ है, कहीं सर्वंथा अयथार्थ नहीं 
हो गया । यह सब तो सिद्धान्तमें वणित है । कर्म जीवका सम्बंध बताया है । कर्मके विपाकमें 
जीवकी परिणतियाँ बतायी गई हैं, और बड़ी सूक्ष्मतासे वर्णन है । श्रेणीमें चढ़ रहे श्रमणोंकी 
किस-किस तरहसे पर्यायमें निर्मेलता बढ़ रही है श्रौर किस प्रकारसे उन कर्मोमें उथल-पुथल 
हो रही है, कौनसी प्रकृति कहाँसें चिगकर किस रिथामें मिल गई है, कितने अनुभाग अपने 
' पर्वेयोजित अ्नुभागसे चिगकर किस छोटे अनुभागमें मिल गए है, किस तरह वहाँ संक्रमण हो 
रहा है और कहाँ तक किस एक गुणाकी धारा बढ़ती रहती है ? यह जो सब कुछ सूक्ष्मसे 
सुक्ष्म प्रर्ूपण है कया यह सब मिथ्या है ? व्यवहारनय मिथ्या है, अ्रयथार्थ है, इसका भाव 
केवल इतना है कि पदार्थ स्वयं केवल अपने आपमें अपने स्वरूप॑भ किस प्रकारका स्वरूप लिए 
हुए है अथवा यों दहो कि परमपारिणामिक भावमय पदार्थ किस रूप है ? उसकी अपेक्षामें 
श्रब इसका भेद करना यह भेद अ्रयथाथ है। भ्र्थात्‌ जो यथार्थ वस्तु है, पारिणामिक भावमय 
जो अ्रनादि अनन्त अहेतुक स्वरूप है वह स्वरूप, वही स्वरूप है वस्तुवत सहज यथार्थ और 
उसके खंड करके, अंश करके, शक्तिभेद करके जो कुछ वर्णन हो रहा है उसमें वह स्वरूप नही 
कहा गया है । इस कारणसे यह व्यवहारनयका विषय अयथार्थ है | इतना ही यहाँ अर्थ सम- 
भना है और इस ही प्रसंगको लेकर यह कहा गया है कि जो भूतार्थका आश्रय करता है वह 
सम्यरहृष्टि है श्र अभूताथंका आश्रय करनेमें सम्यक्त्व नहीं है । श्रर्थात्‌ वस्तुके भेदोंका, खण्डों 
का, अंशोंका जो आश्रय करता है और उस अखण्ड स्वभावका लक्ष्य नहीं करता है उसको 
सम्यवत्व नहीं है, यह कहा गया है । 
ननूपरक्तिरस्तीति किवा नास्तीति तत्त्वतः । | 
उभयं नोभयं,किवा तक्रमेणाक्रमेण किम ॥|१४२॥ 
उपरक्तिके सद॒ावविषयक पांच विकल्पोंसें शंकाकार द्वारा आलोचन--प्रकरण यह 
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चल रहा है कि जोव शुद्धनयसे शुद्ध, श्रवाच्य, अ्रखण्ड, निहँन्द्र, निविकत्प है श्रीर व्यवहार 
नयसे वह अनेक इन्द्र सहित, सविकल्प, अनेक भेद वाला है | तो इसमें कारण यह पूछा गया 
था कि यह अशुद्धता, यह भेद किस कारणसे आ्राया ? तो उत्तर दिया गया था कि उपराग 
साथमें है, किसी दूसरे विकल्प, दूसरे सम्बंध ख्याल साथ होनेके कारण ये भेद बन जाते हैं 
और इसी सम्बंधमें यहाँ शंकाकार ५ प्रकारके विकल्पोंमें शंका रख रहा है कि बतलाग्ों उप- 
रक्ति कोई इस जीवात्मामें वास्तविक चीज है श्रथवा नहीं, श्रौर अथवा दोनों है ? और है 
दोनों तो क्रमसे है या एक साथ है अ्रथवा दोनों ही नहीं हैं ? शंकाकारके ये ५ विकल्प 
इस प्रकार हैं--- १-क्या उपरक्ति है ? २-वया जीवमें उपरक्ति नहीं है ? ३-क्या जीवमें उप- 
रक्ति और उपरक्तिका अश्रभाव दोनों हैं, और दोनों हैं तो वया क्रमसे हैं ? ४-प्रदि जीवात्मा 
उपरक्त और अनुपरक्त दोनों हैं तो क्या एक साथ हैं ? ५-क्या उपरक्ति और श्रनुपर्रक्ति 
दोनों नहीं हैं ? इस प्रकार पाँच तरहके विकत्पोंमें .शंकाकारने मूल शंका रखी है । 
श्रस्तीति चेत्तदा तस्यां सत्यां कथमनादरः । 
नास्तीति चेदसत्वेस्थां सिद्धों नानादरों नयात्‌ ॥१४३॥ 
उपरागके श्रस्तित्व व नास्तित्व . दोनों विकल्पोंकी शंकाकार द्वारा समालोचना--- 
उक्त श्लोकमें जो शंकाके ५ विकल्प हैं उनमें से पहिले और दूसरे विकल्पके सम्बन्धमें यहाँ 
संक्षेपमें शंकाकार अपना श्राशय रख रहा है । यदि जीवात्मामें उपराग है तो उपरागके होने 
पर फिर उसका अनादर क्यों किया जाता है ? यदि जीवात्मामें उपाधि लगी हुई है तो उस 
उपाधिको श्ग्राह्म क्यों बताया जाता है ? है तो उसका आदर भी होना चाहिए । उसको 
ग्रयथार्थ क्यों कहा जा रहा है ? प्रकरण यह था कि जीव तो एक ऐसा शुद्ध है और उपाधि 
सम्बन्धसे वह ख्यालकी उपाधि हुई, कर्मकी उपाधि हुईं, कोई विवक्षित कुछ भी उपाधि हुई, 
उपाधिके सम्बन्धसे £ पदार्थ बन जाते हैं। और &€ पदार्थ बनाकर यह भी कहा गया कि 
ये ६ पदार्थ भ्रग्राह्म हैं । ग्राह्म तो एक छुद्ध तत्त्व है। शुद्धनयका विषय है और उसके लिए 
इतना जोर भी दिया जाता है सिद्धान्तमें कि जो उस भूतार्थका आश्रय करता है सो सम्यवत्व 
पाता है । इतनी बात कहनेपर फिर यह जिज्ञासा होती है कि इतना जो व्यवहारका अनादर 
किया गया है उसे श्रग्राह्म बताया भया है। एक ओर तो इतनी अ्रनादेयता बतला रहे हैं 
और कह यह रहे हैं कि जीवात्मामें वास्तवमें उपराग है, तो जब उपराग है तो उसका यहाँ 
अनादर क्यों हो रहा ? उसीको अच्छी तरह डट कर क्‍यों नहीं माना जा रहा है और उसे 
भ्रग्राह्म क्यों कहा जा रहा है ? शंकाकार की दूसरी शंकाके विकल्पमें अब यह कहा जा रहा 
कि यदि जीवात्मामें वास्तवमें उपराग नहीं है श्रर्थात्‌ व्यवहारनयका विषयश्भुत उप्राग कोई 
वस्तु नहीं है तो जब कोई वस्तु ही नहीं है, उपराग ही नहीं है तो उसमें अ्नादर भी सिद्ध 
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बसे होगा ? कोई सत्‌ हो तब तो उसके बारेमे कहा जायगा कि इसे ग्रहरा करो, इसके त्याय 
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का, भूठा बतानेदा प्रयास बिल्कुल मुखंता भरा हैं। जब वस्त हो कुछ नहीं हूं ता भूठ कस 
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प्र्छ £ै तो अनादर किसदग करते ? 
सत््यामुपरक्ती तस्यां वद़ेयानि पदानि व । 
शुद्धावन्यन्न स्वत नयस्यथानधिकारत: ॥१४४॥ 

उपरायके अस्तित्व सम्बन्धी प्रथम विकल्पकी विसमालोचना---उक्त श्लोकमें प्रथम 
तथा द्वितीय गंकाके विकल्पके सम्बंधर्मे संक्तेपम बात कहीं गई है । इस श्लोकमें उस ही प्रथम 
शंगा विकहूपके बारेमें कछ और विशेष वहा जा रहा है | बताये कोई कि जब जीवमें, आत्मा 
में उपराग वास्तव मान लिया गया तो विचार करियेगा । यदि उपराय मान भी लिया जाय 
तो एलमेंगर भी उन € पदाम्म ग्राह्मता नहीं आरा सकतो । कंदाचित्‌ कोई उपराग मानकर 
शरीर £ परठार्थ सिद्ध करें तो € पदार्थवीं सिद्धि न होंगी। व्योकि घ॒द्ध पदार्थवो सिवाय दसरे 
पदार्थक सम्बंधमें म्या झधिकार ही नहीं है । श्रर्थात्‌ शव व्यवहार कोरी गप्प कहलावगा, 
नय भी नहीं । नये सो एक है, बस शुद्धनय । शंकाकारवी यह शंका एक शुद्धनयको ध्यानमें 
इयर ही हो रही है, और उसका इतना आग्रह है कि वसा नय है तो एक है-भद्धन॒य, बावीी 
तो नय ही नहीं है । यह तो एक मनगढ़ंत कल्पना हैं यो जब [ दनयका ही अ्रधिकार है 
वरतुनिर्णयमें तब उपराग भी मान लें तो भी वाल्तवमें £ पदार्थ तो सिद्ध होते नहीं, बयोंकि 
बह सब तो एक वर्याणवने जगहकी वात है । वस्तुतः तो नहीं है उसमें । तो यों प्रथम शंका 
विकल्पमें भी € पदा्थाकिं। बात झा नहीं सपती । यद्यपि इस स्पष्टीवरणमें एक नई सी बात 
बड़ी गई है, किन्तु आधार है प्रथम शंवत विवहपका कि यदि उपरागवो मान लिया जाय तो 
भी £ पदाथे शआादेख नहीं बनते । यह सब शंकाकार कह रहा है । 

अगत्यामुपरक्तो वा नंवामूनि पदानिच 
हतशन्याविनाभुवाशस शुस्यस्य दर्शानातु ॥१७४५॥। 
उपरागके नारितत्यविषयफ हितोय दिपःत्पढी विसभालोदमा---रि दीय शंका विकृज्प 
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६ पदार्थ कंसे बन गए ? तो उपराग न माननेपर ये जीवके ९ पद नहीं वन सकते, क्योंकि 
जब कारण ही नही है तो कार्य कहांसे हो जायगा ? & पदार्थ स्वरूपका भेद होनेका, प्रकार 
बढ़नेका, शुद्ध अशुद्ध अवस्था होनेका कारण तो कुछ होगा | तो जब उपराग नहीं माना जाता 
तो कार्यकारणभाव अब न रहा । हेतुरहित दशामें कार्य सूना रह जायगा, क्योंकि हेतुशुन्य हो 
तो कार्यशून्य भी हो, ऐसा अ्रविनाभाव है । तब उपराग न माननेपर यह आपत्ति श्राती है 
कि € पदार्थ सिद्ध ही नहीं होते । 
उभयं चेकमेणेह सिद्धं न्‍्यायाद्विवक्षितम्‌ । 
शुद्धमात्रमुपादेयं हेयं शुद्धेतरं तदा ॥१४६॥ 
उपरागके उभयत्वके ऋम विकल्पकी शंकाकार द्वरा समालोचना---श्रव शंकाकारका 
तीसरा शंकाविकल्प उसका आश्रय लेकर शंकाकार कह रहा है कि यदि जीवात्मामें उपराग 
और अनुपराग वास्तविक मान लिया जाता है तो क्‍या वह क्रमसे है या अ्रक्रमसे ? यदि क्रम ' 
से है तो इस विकल्पके सम्बंधमें शंकाकार कह रहा है कि उपराग और अनुपराग यदि ये 
दोनों क्रमसे माने जाते हैं तो भी न्‍न्यायवलसे एक शुद्ध मात्र ही ग्राह्म होगा । और दूसरा जो 
कि शुद्धसे भिन्‍न है वह अशुद्ध हेय हो जायगा । तो ऐसी स्थितिमें भी € पदार्थ ग्राह्म नहीं हो 
सकते, मानने योग्य नहीं हो सकते । भाना कि दोनों हैं, शुद्ध भी हैं, श्रशुद्ध भी हैं, उपराग 
और अचनुपराग दोनों हैं, और क्रमसे हैं तो यह तो बतलाझो-कि लोकमें शुद्धको ग्राह्म मानोगे 
कि अशुद्धको ? लोकरूढ़ि तो ऐसी है कि शुद्धको वे कह बैठेंगे कि ग्राह्म है. तो यहाँ एक जीव 
ऐसा अ्रखण्ड तत्त्व घुद्ध है और वही जीवादिक &£ पदार्थोरूप है, इन दो वर्णनोंमें यदि शुद्ध 
और अशुद्धकी घोषणा कर दी जाती है तब ग्राह्य तो शुद्ध ही होना चाहिए, अशुद्ध ६ पदार्थ 
कैसे ग्राह्म हो सकते हैं ? 
यौगपद्येपि तदूद्गैतं न समीहितसिद्धये । 
केवलं शुद्धमादेयं नादेय तत्पर यत्तः ॥१४७॥। 
उपरागके अ्रक्रम उभयत्वकी शंकाकार द्वारा समालोच्ना--अ्रब इस श्लोकमें शंका- 
कारका चौथा शंकाविकल्प बताया गया है | शंकाकार कह रहा है कि यदि उपराग, अनुपराग 
दोनोंकों तूम मान लेते हो और उसे मानते हो एक साथ तो उपराग और अनुपराग दोनों 
एक साथ मान लेनेपर तो दोनोंसे ही अभीष्ट सिद्ध न होगा, क्योंकि दोनों भी मान लिया और 
एक साथ मान लिया फिर भी ग्राह्म तो शुद्ध ही होगा, अशुद्ध कैसे ग्राह्म हो जायगा ? क़रमसे 
माना था तो वहाँपर भी ग्राह्म सिद्ध रहा और अशुद्ध ग्राह्म न रहा मानने योग्य न रहा, तो 
एक साथ मान लीजिए शुद्धता और अशुद्धता, इन दोनोंको, तो एक साथ माननेपर भी यह 
ग्रसली बात कैसे मिटा दी जायमी कि ग्राह्य तो शुद्ध होता है, श्रशुद्ध तो अग्राह्म है, अयथाथ 
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है, न मानने योग्य है । तो यहाँपर भी तो & पदार्थ न बन सके । एक वही शुद्ध एक अखण्ड 
तत्त्व निरुपराग वही एक सत्य रहा, तथ्य रहा, ग्राह्य रहा, तो ६ पदार्थ फिर भी न बन 
सके, इस तरह शंकाकारकी चौथी शंकाके विकल्पमें भी श्रापत्ति रखीं जा रही है । 
नैकस्येकपदे स्तो द्वे क्रिये वा कर्मणी ततः। 
यौगपद्यमसिद्धं स्याद ह्ेताहतस्थ का कथा ॥१४८॥ 
उपरागविषयक श्रनुभयत्वके पझ्चस विकल्पकी शंकाकार द्वारा समालोचना--अब 
शद्भूकार ५ वीं शद्धूके विकल्पके सम्बन्धर्में कह रहा है कि उपराग और अनुपराग--इन 
दोनोंको ही नहीं मानते तो न॒ उपराग है, न अचुपराग है, ऐसी अत्यन्त शुद्धता जैसी बात 
पकड़ते हैं तो इस स्थितिमें चलो-पहिले तो अनुभय माननेका आ्राधार सुनो । शद्भुकारके 
इस विकल्पका ही समर्थन किया जा रहा है कि.न उपराग है, न अनुपराग है | यह बात यों 
बनी कि एक पदार्थमें उसके एक स्थानमें दो क्रिया नहीं रह सकतीं, दो कर्म नहीं रह सकते, 
एक पदार्थमें एक साथ एक जगह दो कर्म कभी सम्भव नहीं हैं और इसी कारण जीवमें एक 
' साथ शुद्धता और शअशुद्धता नही बनतो । तो यों यदि अशुद्धता और छुद्धता दोचों को ही मना 
कर दिया जाय ऐसा यदि कोई माने तो इस स्थितिमें फिर ह्वैत और अद्ठेतकी कथा ही कैसे 
की जा सकती है ? जब न शुद्धता है न अशुद्धता है तो यह भी नहीं कह सकते कि तत्त्व 
श्रद्दैतमात्र है और न यह कह सक सकते कि तत्त्व € पदार्थरूप है । दोनों जगह बोल बन्द हो 
जायगा । यदि उपराग और अनुपराग दोनोंकोी नहीं माना जा रहा तो इस तरह अनुभय है 
(न उपराग है और न अनुपराग है) । इस मान्यतामें तो यह दोषापत्ति आ रही है कि उस 
समय द्वैत अद्वेतकी कथा ही नहीं की जा सकती । 
ततोध्नन्यगत्ते्न्यायाच्छुद्ध: सम्यक्तवगोचरः । 
तद्ठाचकश्च यः कोपि वाच्यः शुद्धनयोपि सः ॥१४६॥। 
उक्त विकत्पसमालोचनाश्रोंसे शंकाकारका फेवल शुद्धनयकी ही रुत्ताका निर्शय--- 
शंकाकार अपनी इस ५वीं शंकाके विकत्पमें सिद्धान्तमें दोषापत्ति दे करके अरब फलितरूपमें 
अपना निर्णय रख रहा है | शंकाकारका निर्णय यह है कि जब उक्त शंका विकंल्पमें कोई 
गति न रह सके भ्रर्थात्‌ उन शंकाश्रोंका जब ठीक समाधान नहीं दिया जा सक रहा तो ऐसी 
स्थितिमें फिर घुम फिरकर जब कुछ चारा ही न घले तब यही मान लेना पड़ेगा कि शुद्ध 
ही एक पदार्थे है और वही सम्यक्त्वका विषयभूत है, जो सम्यर्दर्शनका विषयभ्ूत शुद्ध पदार्थ 
' है वही एक तत्त्व है और उसी पदार्थका कहने वाला कोई नय हो सकता है और वह नय है 
शुद्धनय, निश्चयनय, व्यवह्ारनय नहीं है । वह रुवंथा अय्थार्थ है, व.हपनावी ष्यीज 8३6 
पदार्थोकी मानन्‍्यताका सिद्धान्त यह नितान्‍्त गलत है | शंकाकारकी यह शंका केवल शुद्ध नयके 
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आग्रहमें हो रही है और इसे यदि किसी श्रन्य दार्शनिकोंके साथ मेल करना, हो तो इसका मेल 
वेदान्त अथवा सांख्यसिद्धान्त्से कर लीजिए--इन सिद्धान्तोंमें आरात्माका स्वरूप शुद्ध चैतन्य 
बताया गया है । ऐसा शुद्ध चैतन्य कि जिसमें ज्ञान भी नहीं है, जानना भी नहीं है । ज्ञानको 
तो यहाँ ऊधम बताया गया है और उसे प्रकृतिका विकार कहा गया है, श्रथवा ब्रह्माद्वैतवादमें 
उसे माया कहा गया है । यह सब जो जानन हो रहा, समझ बन रही, इतनी जीवोंकी गतियाँ 
हो रहीं या यहाँ जो कुछ भी दिख रहे हैं चेतन अचेतनके ढंगसे पदार्थ ये सब माया हैं। 
तत्त्व तो एक ब्रह्मस्वरूप है और तत्त्व तो एक चैतन्यमात्र है। सांख्यसिद्धान्तके श्रनुसार सोच 
लीजिए---तो दृष्टि एक ऐसे शुद्ध तत्वपर गई कि जिस छुद्धताका श्रत्यन्त श्राग्रह कर लिया 
गया कि बस यही एक तत्त्व है। यहाँ पर्यायको उड़ा दिया गया और भेदको उड़ा दिया गया 
है। व्यवहारनय भेद और पर्याय दोनों ही पद्धतियोंसे वर्णन करता है। तो जीवकी जब 
पर्यायें उड़ा दी गई उन दार्शनिकोंके सिद्धान्तमें तो वहां भी आख्व, बंध, सम्वर, नि्जरा 
ग्रांदिक कुछ सिद्ध नहीं होते । तो ऐसा ही यहाँ शंकाकार भी कह रहा है कि चोज तो एक 
हुआ करती है, नय भी एक ही है, वह शुद्धनय है और तत्त्व भी वही एक है जो शुद्धतयका ' 
विषयभूत है और वही सम्यवत्वका विषयभूत है, अथवा वह सम्यवत्व ही है, अथवा वह एक 
शुद्धमें स्थित है। कुछ भी कहो, है केवल एक हो, तब फिर ६ पदार्थ कहाँ रहे ? व्यवहारनय 
सर्वथा मिथ्या है। ६ पदार्थोरूप जो जीवकी श्रशुद्धता बतायी गई है कि जीव अशुद्ध है. और 
वह इन € पदार्थमिं समझा गया है तो ऐसी अशुद्धता कोई वस्तु नहीं है । तो व्यवहारनय 
मिथ्या है, अशुद्धता मिथ्या है और ६ ५दार्थोकीं बात वहना मिथ्या हैं, ऐसी शंकाकारनें शुद्ध- 
नयके आग्रहमें श्रपनी बात रखी । 
नैवं_ त्वनन्यथासिद्ध: शुद्धाशुद्धत्वयोहयो: । 
विरोधेप्यविरोधः स्यान्मिथः सापेक्षतः सत्तः ।॥१५०॥ 

शंकाकारकी प्राकरशिक शंका--प्रकरण यह चल रहा-था कि जीव तो एक केवल 
अपने स्वरूपमात्र है, जिसकी सत्ता सहज अ्रपनें आप जिस रूप है, जिस स्वभावमय है, मात्र 
वही जीव है । उस जीवके व्यवहारनयसे श्राश्रयसे भेद किये गये--जीव, अजीव, आखव, बंध, 
सम्वर, नि्जरा, मोक्ष, पुण्य, पाप । ये जो ६ भेद हुए हैं । इन भेदोंका कारण क्या है ? ऐसा 
पूछा जानेपर यह उत्तर दिया गया था कि उपाधि कारण है, उपराग कारण है । उपाधि और 
उपरागके अनेक अर्थ हो सकते हैं, जिनमेसे मुख्य बात यह लेनी है कि उस अखण्ड निविकल्पा- 
त्मक जीवमें जो कुछ कल्ण्ना की, पर्याय दिखी, 5वस्था निरखी, उसमें जो कुछ भेद किया 
तो यही भेद मुख्यतया उपराग है, और साथ ही कर्मका भी उपराग है । कहीं कमके वियोग 
का ख्याल है, कहीं कमके संयोगका ख्याल है। कर्म, भेद, पर्यायद्ृष्टि कुछ भी बनी हो यह 


पञ्चाध्यायी प्रवचन नवम भाग १२७ 
उपराग कहलाता है। तो इस ही उपरागके सम्बन्धमें शंकाकारने ५ विकल्प उठाये थे कि 
वास्तवमें जीवमें उपराग है अथवा नहीं अथवा दोनों है तो क्रमसे हैं अथवा दोनों हैं तो 
एक साथ हैं अ्रथवा दोनों ही नहीं हैं ? इस तरह ५ विकत्पोंमें शंकाकारने प्रश्न किया और 
प्रत्येक विवल्पका शंकाकारने समाधान देकर यह सिद्ध किया कि वास्तवमें एक शुद्धनय ही है 
और वही कहना चाहिए, बाकी कुछ न कहना चाहिए । 

उक्त शंकाके समाधानमें जीवकी शुद्धता ब अशुद्धता दोनोंका समर्थन--उक्त शंकाके 
उत्तरमें यहाँ कहा जा रहा है कि शंकाकारका उक्त श्राशय संगत नहीं है, क्योंकि जीवमें 
शुद्धता और अशुद्धता दोनों ही सिद्ध हैं अन्यथा अर्थात्‌ इन क्लोनींमें से एक न माना जाय तो 
दोनोंकी सिद्धि नहीं हो सकती । इस कारणसे दोनोंका ही मानना श्रावश्यक है। अशुद्धता 
माने बिना और इस भ्रेदके रूपमें जीवको परखे बिना जीवमें रहने वाली उस छुद्धता, केवलता 
को न जान सकेंगे । इसलिए अशुद्धताका मानना भी जरूरी है भर शुद्धताका मानना तो 
नितान्‍त जरूरी है, क्योंकि उस ही एक अखण्ड शुद्ध चिंदात्मक जीवका ही आश्रय करके धर्म 
होगा, विकास होगा, संसार मिटेगा, कल्याण होगा, इस कारण शुद्धताका मानना भी आव- 
श्यक है । तो शंकाकारके यह विकल्प कि शुद्धता है या नहीं है या दोनों ही नहीं है---इसका 
उत्तर यह है कि दोनोंका मानना आवश्यक है । रही विरोधकी बात । जैसे कि शंकाकारने 
दोनोंके माने जानेपर विरोधकी बात दिखायी थी, सो विरोध होनेपर भी अविरोध है | यद्यपि 
शब्दोंसे ऐसा लगता है कि शुद्धता और अशुद्धता दोनों एक जगह कैसे रह सकेंगी ? लेकिन 
नहीं, दोनों एक जगह हैं । यहाँ शुद्धताके मायने विकार पर्याय नहीं लेना है कि भाई अशुद्ध 
जीव हैं, अ्रज्ञानी मोही जीव हैं, वहाँ बताओ कि कंसे अशुद्ध पर्याये भी रह रहीं और शुद्ध भी, 
सो बात नहीं कही जा रही है, किन्तु भेद न करना इसका नाम है शुद्धता, और भेद करना 
इसका जाम है अशुद्धता । तो जीवके ये पदार्थरूप भेद किए गए हैं, किसी भी उपाधि सम्बंध 
से मान लिया जावे, पर इन ६ भेदोंके होते हुए भी इनमें शुद्धता है । दूसरी बात यह भी है 
कि विकाररूप अशुद्धता मान लें तो विकाररूप अशुद्धताके होनेपर भी जीवका एकत्व तो कहीं 
नहीं गया । जीवका जो निज स्वरूप है वह स्वरूप तो नष्ट न होगा, इसलिए श्रशुद्धताके होने 
पर भी शुद्धता है। यहाँ अगुद्धताको तो विकार पर्यायरूपमें निरख लीजिए, पर शद्धताको 
शुद्ध पर्यायरूपमें यहाँ मत समक्तियि--शुद्धता मायने उसका एकत्व उसका निज स्वरूप । 
अपने आपको सत्ताके ही कारण उसमें होने वाला यह एव्त्व वह है बुद्धता । ऐसी शद्धता तो 
अशुद्धता होनेपर भी रहती है। तीसरी बात यह समझ लीजिए कि पदार्थ परस्पर श्रपेक्षाको 
लिए हुए हुआ करता है। शुद्धता और अशुद्धता किस हृष्टिसे कही गई है ? यह जरूर दृष्टि 
होती. है, उस अपेक्षाके कारण यहाँ विरोध नहीं आता, विन्तु अपेक्षा तो विरोधको समाप्त कर 
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बनेंगी ? तो जीवमें जो रागद्वेप, क्रोध, मान आदिक भाव पाये गए अ्रथवा आराचार्योने तो यहां 
तक कहा कि प्रमेयत्व आदिक धर्मकी दृष्टिस तो वह अ्रचेतन है और ज्ञानहृष्टिसे वह चेतन है । 
तो उसही एक जीव पदार्थमें दृष्टि लगाकर जो ज्ञानातिरिक्त धर्म हैं उन धर्मोकी प्रधानता 
करके जब निरखा तो वह कहलाया अजीव । अब जीवमें जो अ्रजीवका, विभावका, रागादिक 
का जो श्राना हो रहा तो झ्राना क्‍या जीवसे पृथक्‌ चीज है ? क्‍या राग दूसरी जगहसे आा 
रहा है ? यहाँ आनेका अर्थ कोई कदम रखकर चलनेकी बात है | वह तो जीव है और जीवतें 
आ्राखव्भाव की निष्पत्ति हो रही है, वस उसके श्रोतका नाम आखव है । आख्रवका सही अ्रथ 
आ्रागमन नहीं है । आख़वका अर्थ है चूना, लत होना । खवण होना आत्माके सव प्रदेशोसे 
भिरना इसका नाम हैं आखव । जैसे पहाड़से पानी सिरा, चुआ ओर ऐसा भी चूना मत्त 
देखें कि जहाँ एक मोटी धार निकल रही हो, किन्तु जहाँसे बू द-बू द भी चूता है । तो जैसे 
ऐसा चूना कितने स्थानोंसे हो रहा है ? बहुत छेत्रोंस यों ही आ्रात्माके सर्वप्रदेशोंमें से जो भी 
आखवभाव निकला यह हुआ ख़बर, चूना। लवणको हम पहिलेसे नहीं परख सकते कि 
कहाँसे आया ? गमनकों तो हम अ्लगसे जान लेंगे कि यह आया, यहाँसे आया । और भानेमें 
तो छेत्र भेद भी है। कहाँसे आये, कहाँ आये ? उधरसे आ्राये इधर आये, लेकिन ज्वणमें यहाँ 
क्षेत्र भेद नहीं है । चुवा, यहाँसे चुवा, 'यहींसे निकला । तो इसी कारण यहाँ आगमन अर्थ 
नहीं कहा । आख़बका श्रर्थ आगमन स्थूल रूपमें कह देते हैं, किन्तु श्रर्थ है आत्माके सर्वप्रदेशों 
से भिरना, इसका नाम है झाखव । तो भी श्रारूव क्या अलग वस्तु है ? वह जीव पदार्थ ही 
तो है । संवर श्राखवका रुकना सो संवर | आात्मामें जो रागादिक भाव भिरते थे उनका 
मिरना बन्द हो गया । भ्रब भिर नहीं सकते । यहाँ उनका उपशम नहीं हुआ (दवाया नहीं 
गया) जिन्तु ऐसा ही कुछ हो गया कि जिससे भिरतेका नाम ने रहे, सूख गया । भीतर भी 
गीला न रहा । जिनका संवर हुआ है उनका गीलापन भीतर भी नहीं है । पूरी तरहसे उसका 
निरोब हैं । भले ही कुछ वद्ध प्रकृतियाँ सत्तामें स्थित हैं, किन्तु नवीन नहीं श्राते । तो ऐसा 
जो संचर है वह क्‍या अन्य वस्तु है ? वह भी जीव ही तो है। बंध--जों फिरना हो रहा 
था, जो जीवमें विभाव आये वे विभाव आये तब कहलाये जब कि एक समयमें ही आना 
ऋ्रौर जाना हो गया। वे वहाँ ठहरे नहीं । वह तो कहलाया स्बग । लेकिन दूसरे समय भी 
शगर ठहर गए तो वह हो गया बन्ध । दूसरे: समय ठहर जाने पर भी बन्ध कहलायगा पहिले 
 समयसे, वयोंकि पहिले समयमें क्‍या स्पर्श न था ? तो ऐसा जो जीवमें विभावोंका बंधन 
बहू बच्चन भी जीव वस्तु ही तो है, अन्य कोई नहीं । निर्जरा--जो जीवमें यह विभाव 
ता है, यह संस्कार चल रहा है । सस्कार हो रूत्म हो जाय उसको कहते हैं निर्जरा । 
रह वे भरें इश्चका ताम है निर्जरा। तो ऐसे जो विकार भड़ते हैं उस झड़नेडी 
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स्थितिमें जो जीवका परिणमन है वह वया जीव वस्तु नहीं है ? मोक्ष--जीवका विकारोंसे 
बिल्कुल हट जाना पूर्ण निविकार हो जाना ऐसी जो बिकारोंसे रहित अ्रवस्था बतायी गई है 
वह क्‍या जीव नहीं है ? शुभ अश्युभ भाव ही पुण्य पाप है, ये भी जीव ही तो हैं । तो जीवके 
विशेषमें ही ये ६ पदार्थ होते हैं । 
जीवविशेषोंमें भी एक सामान्य मात्र शुद्ध जीवत्वकी प्रतीति--जीवमें उक्त प्रकारकी 
शुद्धता और अशुद्धता दोनों माननेमें कोई विरोध नहीं है । फिर भी अ्रशुद्धता होनेपर भी सर्व 
जगह जीव, अजीव, श्राखव, वन्‍्ध, सम्वर, निर्जरा, मोक्ष, पुण्य, पाप सर्व अ्रवस्थाग्रोंमें वह 
एक सामान्य विराज रहा है, और विवेकी पुरुष उसकी प्रत्तीति भी कर लेता है । ज्ञानदृष्टिकी 
बात है, ज्ञानयोगकी ऐसी अ्वाघ गति है कि जिसका लक्ष्य बना लें, यह ज्ञान वीचकी सब 
चीजोकों छोड़कर, उनसे न अटककर अपने लक्ष्य वाले तत्त्वपर उसका प्रयोग हो जाता है। 
जैसे हड्डीका फोटो लेने वाला यंत्र मनुष्यकी चमड़ी, रोम, वाल, .माँस, खून आदिक किसीको 
भी ग्रहण न करके हड्डीका फोटो अ्रहणा कर लेता है । श्रव हड्डी तो बहुत भीतर है, इस मनुप्य 
शरीरके बीचमें है, और उस हड्डीपर इतने पर्दे पड़े हुए हैं लेकिन एस एक्सराने किसीका भी 
चित्र नहीं लिया। सबकी अटक छोड़कर किसीमें भी नहीं अ्रटका और हड्डीका फोटो ले 
लिया । ऐसे ही समक्िये कि यह ;ज्ञानदृष्टि इतनी श्रवाधित और लक्ष्यको बेधने वाली है कि 
बीचमें अ्रनेक पदार्थ पड़े रहते हैं तो किसी पदार्थमें नहीं अ्टकती और ठीक उसी लक्ष्यको 
जान लेती है । जैसे यहीं बैठे हुए आप अपने कमरेमें अ्रल्मारीके भीतर पेटीके अन्दर और 
कपड़ेकी छोटी पोटलीके अन्दर किसी डिबियामें कोई स्वर्णशंकी कीमती चीज रखे हुए हैं, मानो 
कीमती अंगूठी रखे हुए हैं तो आप यहाँ बैठे बठे ही उसे स्पष्ट रूपसे देख लेते हैं, 
जान लेते हैं । उसका सही ज्ञान कर लेते हैं। देखिये--यहसे उस अंगूठी तक कितनी 
ही चीजें आड़े पड़ रही हैं--दीवाल, किवाड़, सन्दूक ऋदिक, पर यह ज्ञान उनमें कहीं नहीं 
अटकता । जीघे उस अंगूठीका ज्ञान कर लेता है। इसी तरह जीवकी इस समय स्थितियां 
विशेष हैं, मनुष्य है, कर्म है, विभाव हैं, विकल्प विचार हैं ये सभी लदे हुए हैं, इस स्थितिमें 
फिर भी यह ज्ञान यदि अपने आपके आत्मामें सहज ऋनादि निधन स्वरूपको जानना चाहे 
तो इन सबध्नो ऋटकमें वह न भटक कर, इनको जशेयाकार रूपसे भी ग्रहण न करके, होते 
हुए भी इनको ज्ञेयाकार भी न बनाकर सीधा अखण्ड चिदात्मक स्वरूपको जान लेता है । 
ज्ञानमें ऐसी अवाधित शक्ति है। ऐसा यहाँ बहा जा रहा है कि जीवके विशेष ये ६ पदार्थ 
तो हैं, तिसपर भी एकमात्र सामान्य प्रतीतिमें आरा जाता है। मूल वस्तु, सहज वस्तु अपनी 
ही सत्तासे अनुस्यृत है । पदार्थ वह स्वयं कैसा है ? यह बात जिनकी निगाहसें आयी है अपने 
- आत्माके सम्बन्धमें यह तत्व जिनकी हृष्टिमें आया है और दृष्टिमें आनेके कारण जिनका . 
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किसी सत्यके प्रति आग्रह हो गया है। मैं तो यही हूं, अन्य नहीं हैँ । इस तरहका जिनको 
ज्ञान बना है समभिये उन्होंने भूतार्थका आश्रय किया और इस भूतार्थका आश्रय करनेसे 
उनके सम्यक्त्वकी निष्पत्ति हो जाती हैं । 
तद्यथा नव तत्त्वानि केवलं जीवपुद्गलो । 
स्वद्रव्याचैरनन्यत्वाइस्तुत: कतृ कर्मरगोः ॥१५२॥ 
नद तत्वोंकी जीवहूपता व पुद्गलरूपता---ऊपर कहे गए समांघानका कुछ स्पष्टी- 
क्रण किया जा रहा है। यहाँ बताया जा रहा है कि वस्तुरूपसे यदि विचार किया जाय तो 
थे € पदार्थ केवल जीव और पुद्गलरूप पड़ते हैं। इन्हीं & पदार्थोकी जीवरूप भी निरखा 
जा सकता है और पुदूगल द्रव्यकी भी अवस्थारूपसे निरखा जा सकता है। यद्यपि केवल 
जीवमें ये ९ अवस्थायें नहीं हो सकतीं और केवल पुदुगलमें भी ये € अवस्थायें नहीं हो 
सकतीं । परस्पर निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है तब ६ अवस्थाय हैं, फिर भी प्रत्येक पदार्थ 
अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे ही सत्‌ होता है। इस कारण पृथक्‌-परथक्‌ इन दो द्रव्योंमें इन 
ह अवस्थाओंको देखा जा सकता है । ये ६ जीवकी अवस्थायें हैं, और पुदुगलकी अवस्थायें हैं, 
ऐसा यहां निर्गेय बताया गया है और इस ही में यह समाधान भी अन्तनिहित है कि कर्ता 
और कर्म वस्तुत: अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे अनन्य होते हैं। शद्धूकारने एक यह 
विकल्प भी रखा था कि एक पदमें दो क्रियायें और दो कर्म नहीं हो सकते, 'सो बात सही 
है । एक बस्तुमें दो दो क्रियायें नहीं हैं, किन्तु उस वस्तुकी क्रिया उसमें है, श्रन्य वस्तुकी 
क्रिया उसमें है और तभी प्रत्येक वस्तु अपने आपका कर्म है। तो यहां जीव और पुदुगलमें 
करत त्व और कर्मत्व देखा जा रहा है । पुदूगलकी ६ अवस्थाश्रोंमें पुदूगल व्याप रहा, जीवकी 
8 ग्रवस्थाओंमें जीव व्याप रहा । इस तरह कर्ता कर्मकी अभिन्‍नता सिद्ध होती है, प्रत्येक 
पदार्थमें अपना-अपना कर्तृ त्व व कर्मेत्व है । अतः वह विकल्प भी संगत नहीं है । 
ताभ्यामन्यनत्र नैतेषां किड्चिद्द्रव्यान्तरं पृथक्‌ । 
न प्र॒त्येक॑ विशुद्धस्य जीवस्य पुदूगलस्य च ॥१५३॥ 

' जीव और पुद्गलकी प्रत्येककी & अवस्थायें होने का कारण--जीव और पुद्गलके 
सिवाय अन्य किसी भी द्रव्यमें ये-अवस्थायें नहीं हैं । इन दो द्रव्योंकी छोड़कर ९ पदार्थ कोई 
अन्य द्रव्य नहीं कहलाते हैं और साथ ही यह भी समभना चाहिए कि प्रत्येक पदार्थ न तो 
विशुद्ध जीवके होता है और न विशुद्ध पुदूगलके होता है । अर्थात्‌ इसमें परस्पर निमित्तनैभि- 
त्तिक भाव नहीं होता । तो जीवमें ये £ अआवस्थायें नहीं झा सकतीं और पुदूगलमें भी & 
अवस्थायें नहीं आ सकतीं । यहाँ एक बातप्र विचार करना है कि जीवकी € श्रवस्थायें तो 
विदित हो गयीं कि एक उस शुद्ध जीवयें से एक व्यक्तिरूपसे जीवको तोड़कर कल्पनामें लागा 
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सो तो जीव है भौर जो वहां रागद्वेपादिक विभाव हैं उन्हें तन्मयरूपसे निरखा ग्रथवा ञ्न 
विभावोंकों देखा तो वह श्रजीव है श्रीर फिर इन दो स्थितियोंके संयोग वियोग सम्बन्ध 
असम्बन्धकी हत्टियाँ लगाकर ये श्राश्चव, वध, संवर, निर्जरा मोक्ष भी बन जाते हैं और उन्हीं 
की विशेषता उप्य और पाप है। यों जीवके € पदार्थ हैं, यह तो बन गया, किन्तु पुदृगलमें 


पाप ये २८ बातें तो आसानीते घटित हो सकती है । केवल विचारणीय बात जीवकी रही । 
जीव भी पुदंगलको अवस्था है---.इसका भ्रर्थ क्या है ? इसका भ्र्थ इस समभमें कुछ अपना 
ज्वरूप रख सकता है अ्रथवा उसके सम्बन्धसे एक ऐसी कल्पना है कि श्रजीव जो पुद्गल है 
वह तो है विश्नसोपचयरूप कामणिवर्गणा वह अ्रजीव 3ईगल है इस प्रकरणामें, क्योंकि वहाँ 
कर्ममें कार्मारा स्कृधों में इन तत्त्ोंको घटित करना चाहिए। श्रन्य जो वहिश्रूत पुद्ुग्ल हैं 
उनमें थे बातें घटित नहोंगी। तो जो कार्माण स्कंध है विस्नसोपचय रूप है, कर्मपनेको 
श्राप्त नहीं है वह तो हआ अजीव और उन कार्मरि वर्गणाप्रोंका कर्मत्वरूप परिणमन | 
जाय भ्रर्थात्‌ वह कर्मरूप परिणत हो जाय, उनमें कोई स्थिति अनुभाग था जाय, जिसे ल॑ 
रूढ़िमें कहते हैं जान आरा गई । लोग कहते ही हैं कि इस चौकीका जीवन खतम हो गर 
इस मकानका जीवन समाप्त हो गया, न रहा, तो उसमें जो प्रभाव है, एक नई स्थिति 
और जिसे अधिक क्या कहें कि जो जीवके रागादिक भावोंमें कारण बन जाते हैं और जिनः 
रागद्वेषादिक नाम, भी रख दिए गए हैं, भक्ृतियोंके नाम वे ही तो है करीब करीब जैसे दि 
जीवके विभावोंके नाम होते हैं। तो यों. जब इस तरह नाम भी रख दिया गया तो यह 
कल्पनामें आता है कि अरब यह विस्सोपचय रूप 3दंगल कर्ममें यह जीवन पड़ा है जिससे कि 
उनकी कमसंज्ञा हुई है यही पुद्रगलका जीवन है । अब इस तरहकी बात लगाकर देखते जावो, 
अजीवमें जीवका आना आखव है, अ्रजीवमें जीवका बंधना वंध है, श्रजीवमें जीवका रुक जाना 
कर्मत्वका रुक जाना सो संवर है। अ्रजीवमें से उस स्थिति अनुभागका भड़ना सो निर्जरा है 
भ्ौर अभ्रजीवका जीवन मिट जाना अ्रकर्मरूप रह जाना सो मोक्ष है । 

शुद्धता व श्रशुद्धताका श्रथें--यहाँ शुद्धता और अशुद्धताका अर्थ भरख्यतया विचारें, 
इनका विकार और निविकारसे श्र्थ नही लेना है, किन्तु पदार्थकों अपने एकत्वमें निरखना 
सो तो उसकी शद्धताको निरखना है। पदार्थ हैं ओर वह अपने सत्त्वके कारण परकी अपेक्षा 
न रखकर अपने आपके उत्पाव्व्ययश्रीग्यमयी सत्तासे अनुस्युत होकर भी का जो एक 
शाश्वत रूप रख रहा है तरह शाश्वत स्वभाव है एप और उसको कल्पनामें भी जब लाइये, 
ज्सिके सम्बंधमें इतनी भी बात उठाना यह है वह” । तो उसुबी लो अशुद्धता कर दी गई, 


ध 
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भेद कर दिया गया । तो इस तरह भेदकी पद्धति चाहे खण्ड प्रतिभासरूपमें की जाय अ्रथवा 
प्र-उपाधि बनाकर की जाय या विकारभाव करके बतायी जाय, वे सब अशुद्धतामें कहलाती 
हैं । कैवल्य न रह जानेका नाम है श्रशुद्धता । जहाँ केवलका भान नहीं है, किन्तु उसमें कुछ 
अन्य भावका भी भाव है उसे कहते हैं अशुद्धता । तो यों जो जीव, श्रजीव, आरूव, बन्ध 
सम्व॒र, निर्जरा, मोक्ष, पुण्य, पाप आदिक & पदार्थ हैं, ये जीवके विशेष हैं, जीवकी अशुद्धता 
है । मोक्ष भी उस जीवकी अशुद्धता है। अशुद्धताका अर्थ विकार न लेना, किन्तु वह जो विभक्त 
और एकत्वगत जीवतत्त्व है, जिस जीवतत्त्वको निविकल्प॑ कहा गया है उस ही जीवके सम्बंध 


में इस प्रकारका जो परिचय किया है कि अब यह जीव निविकार हो गया, विकार न रहा, 


तो क्या यह भूताथ्थतासे बत(या गया ? 
भृतार्थके शाश्रयणमें सम्यवत्वाविश्वति--अध्यात्म ग्रस्थोंमें वर्णन आता है कि भृतार्थ 
का आश्रय करने वाला सम्यग्दृष्टि होता है । उसका अर्थ क्या है ? भृतार्थका अर्थ है शाश्वत 
एकत्वस्वरूप, उसका आश्रय करने वाला सम्यग्हृष्टि होता है। मोक्ष तो पर्याय है । वह कोई 
शुद्ध शाश्वत द्रव्य नहीं है । पर्याय होनेसे वह भी अभूताथ है । अभूतार्थका अर्थ भूठ नहीं, 
बुरा नहीं, अशुद्ध नहीं, किन्तु अभूतार्थका अर्थ है कि जो शाश्वत शुद्ध एक्त्व नहीं है वह है 
अभूता्थ और जो शाश्वत शुद्ध एक है वह है भूतार्थ । तब ऐसा विश्लेषण करनेपर यह बात 
स्पष्ट हो जाती है कि केवलका, भूतार्थका आश्रय करने वाला सम्यग्वृष्टि होता है | सम्यक्त्वकी 
निष्पत्तिमें ग्राश्रय किसका लिया जाना है, यह बात इस वाकयमें बतायी गई है । मोक्ष है वह 
असत्य नहीं और इसी तरह आखव, बन्ध आ्रादि सब हैं यह भी भूठ नहीं । किन्तु ये भृतार्थ 
नहीं, अभूतार्थ हैं। अभृतार्थका अर्थ है कि जो शुद्ध एकत्व है वह नहीं है | वह शुद्ध तत्त्व तो 
है भूतार्थ और उसके भेद करके, उसकी विशेषतायें जितनी बतायी जाती हैं इन नामोंमें, वे 
भूठ नहीं हैं, वे विशेष पदार्थ सत्य हैं, पर यह विशेष वह एक्त्व नहीं है कि जो वस्तुके साथ 
अनादि अनन्त है। जो वस्तुके साथ अ्रनादि अनन्त है उसीको कहते हैं भूत । ऐसे अर्थंको 
कहते हैं भूतार्थ | भू धातुका अर्थ होना नहीं है, किन्तु उसका श्र्थ है सत्ता । भू सत्तायां, भू 
का श्रर्थ होना है यह रूढ़िमें ग्राया है, और ठोक ऋया है वयोकि भू का अर्थ बना सत्ता और 
सत्ताका अर्थ बना होना? । तो भरूतार्थका अर्थ है वस्तुमें सहज शुद्ध अ्रनादि अनंत शाश्वत स्वयं 
निरपेक्ष होकर जो है उसको भूतार्थ कहते हैं । श्रब ऐसा जो न हो वह है सब अभूतार्थ । तो 
इस तरह ये £ विशेष सब अशृताथ्थ हैं। जीव, अ्रजीव, आरूव, बग्ध, सम्वर, निर्जेरा, मोक्ष, 
पुण्य, पाप--ये ६ पदार्थ अभ्ृतार्थ हैं और वह शुद्ध जो जीवत्व है, शाश्वत स्वभाव है वह छ 
झृतार्थ । अम्ृतार्थका अर्थ “भूठ” नहीं है विन्तु जो सहज स्वभाव नहीं है उसको कहते हैं 
ग्रभूतार्थ ओर जो सहज रवभाव है उसको कहते हैं 23 । तभी यह बताया है कि व्यवहार 
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अभृतार्थ है, निश्चय भूतार्थ है। 

भुतार्थक। श्राश्रय करने वालेक्ी हृष्टि-भूतार्थ व अभृतार्थके श्र्थको बताने वाली 
समयसार ग।थाका जयसेनाचार्यने यह भी श्रर्थ किया है कि व्यवहार श्रभूतार्थ है और भृतार्थ 
है। व्यवहार भूठ नहीं हुआ करता । जो उपचरित कत्पनायें हैं उनकी वात तो अलग है, 
जैसे धन मेरा है, मकान मेरा है, देह मेरा है श्रादिक ये सब उपचरित कल्पनायें भ्रम हैं । 
इस व्यवहारकी तो चर्चा नहीं करना है, किन्तु यहाँ तो इस व्यवहारको भी अभूतार्थ कहा जा 
रहा है कि जो जीवके खास विशेष हैं--सम्बर, निर्जरा, मोक्ष श्रादिक ये जीवके कल्यारारूप 
हैं, किन्तु ये उस एक जीवत्वके विशेष हैं, भेद हैं, अ्वस्थायें हैं, पर्यायें हैं, भर पर्यायपर दृष्टि 
रखनेसे, उसका आलग्बन करनेसे पर्यायका ही एक चिन्तन उपयोग रखनेसे वहाँ बुद्धिका श्रम 
ही करना पड़ेगा, भटवाना होगा, क्योंकि उसका विषय ही स्वयं अ्रस्थिर है । तो उपयोगमें 
उस चीजको लाना चाहिए जो चीज स्वयं स्थिर हो | श्रभी तो यहाँ दो प्रकारकी मार चल 
रही है, उपयोग भी श्रस्थिर है और उपयोगमें जिसका हम विपय करते वह भी श्रस्थिर है । 
लो अ्रस्थिरने अस्थिरको जाना तव तो यहाँ असाताका रहना प्राकृतिक होगा । कमसे कम 
पहिले इतना तो करें कि इस अस्थिर उपयोगमें स्थिरको तो विपय बनावें । इसके बाद 
साक्षात्‌ सम रूपसे उपयोगको स्थिर वना सवते । ऐसे कुछ मुक्तिकी वैज्ञानिक पद्धतिसे भी यह 
सिद्ध होता है कि हमें उपयोगमें किस विपयकी लेना चाहिए जिससे हम शा-&तके मार्गमें बढ़- 
कर कभी शाश्वत शान्ति प्राप्त कर सकेंगे । उस मार्यका प्रारम्भ सम्यग्दशन वहा, और उसके 
लिए बताया है भूतार्थका श्राश्नय करना । तो इस तरह ये जीवादिक & पदार्थ जीवके विशेष 
है और जीवके विशेष होनेके कारण ऋभूताथे है। इसको यदि भूतार्थ पड़तिसे निरखा 43 
तो ये भूतार्थसे जाने गए ६ पदार्थ सम्यवत्वके कारण होते है । डिसिको सम कहा 
गया कि भूतार्थसे जाने गए जीव, श्रजीव, आखव, बंध, सस्वर निर्जरा, मोक्ष, पुण्य, पाप ये 
सम्यक्त्व होते हैं । उसकी प्रक्रिया भी बतायी गई है और उस प्रक्रियाका विवरण बताकर 
अन्तमें निचोड़ भी बताया गया और स्पष्ट घोषणा को कि ६ तत्वोमें गत होनेपर भी वह 
एकत्वको छोड़ता नहीं है । इस बातकों अरब निरख लीजिए कि यह जीव इन € पदाथोमिं गत 
है । उसकी ये श्रवस्थायें बन रही है | पर इन श्रवस्थाश्रोके बनते रहनेपर भी क्या वह एकत्व- 
स्वरूप, वह मूलस्वरूप छूट गया है ? वह तो यहाँ भी विराजमान हो रहा है। तो अवस्था 
वर्तमानमें अ्रशुद्ध है, इतनेपर भी ज्ञानमें एक ऐसी कला है कि इस अशुद्धताके बोचमें भी इस 
अशुद्धतामें से ज्ञानको ग्रुजारकर श्रशुद्धतामें न ऋत्काव.र उस शुद्ध एद त्वस्वरूपको यह ज्ञान 
जान सकता है, ऐसी इसकी यविं श्रप्रतिहंत गति न होती तो मुक्तिका मार्य असस्भव था। 
किस विधिसे मुक्तिका मार्ग पाया जाता ? तो यहां इस प्रसंगमें यह बात रखी गई है कि जो 
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कोई यह चाहे कि € पदार्थो्में से किसी भी पदार्थरूप न रहे श्रौर जीव रहें तो यह न हो 
सकेगा । कैसे होगा ? यदि श्रष्टकर्मोसे रहित शुद्ध निविकार अपने स्वरूपके सहज परम 
विकासमें भी आया तो मोक्ष पदार्थ वहाँसे हटा दोगे ? वह तो मानना हो होगा । तो इन 
विशेषोंको हटाया नहीं जा सकता । फिर भी इन विशेषोंके बीच रहकर भी वह जीव एक 
ही विराजमान है । श्रव यहाँ मोक्षमें जीव एक है-यह बात भट समभमें श्र। गई, क्योंकि वह 
मोक्षपदार्थ स्वभावके अ्रनुरूप है । जीवका जो सहजस्वरूप है उसके अनुकूल विकास है श्रतः 
उस पदार्थमें वह एक जीव विराजमान है । यह जल्‍दी विदित हो जाता है, किन्तु इस ही 
पद्धतिसे आखस्रव बंध आदिक पदार्थोके बीचमें भी वह जीव एक विराजमान है। यहां थोड़ा 
समझता कठिन पड़ता है क्योंकि ये अरवस्थायें जीवके स्वभावके विपरीत चल रही हैं, लेकिन 
विपरीत अवस्था हो या अवुरूप अवस्था हो तो मूलमें एक ही है नो और वह है अपने सत्त्व 
के कारण अपने सहज प्राणमय चिदात्मक तो यहाँ यह बताया जा रहा है कि यद्यपि जीव 
६ पदार्थरूप होकर ठहरा है किसी भी पदार्थ रूप रहता हुआ फिर भी वहाँ विशिष्ट दशा 
का ध्यान छोड़ दीजिए और उस एक जीवको प्रतीतिमें ले सकते हैं । जहाँ ये आंखें खोलकर 
निरखिये तो शरीरसे अलग कोई जीव प्रतिभासमें नहीं आ पोता और इन्द्रियको संयत कर 
दीजिए, शरीरका ख्याल छोड़ दीजिए, भ्रपनी अन्तःहृष्टि करके निरखिये तो आपको वही 
जीव जीव ही नजर आंयगा, शरीर न नजर आयगा । उसका तो ख्याल भी न रहेगा । तो 
दृष्टि जिस ओर दी जायगी वही विषय हृष्टिमें रहता है । तो जीव यद्यपि ६ पदार्थोरूप हो 
रहा है, पर उन पदार्थोपर, उन विशेर्षोपर दृष्टि न दें, उनको छोड़ दें उपयोगमें, दशा न 
छूटेगी कभी, न कोई विशेष रहेगा । विशेष बिना कहाँ विराजेगा, लेकिन उस विशेषको हृप्टि 
में न लें तो & पदार्थोमिं गत होकर भी वहाँ तो एक शुद्ध जीव तत्त्व ही विराजमान है । 
नासंभवं भवेदेतत्‌ तह्विघिरुपलब्धित: । 
सोपरकतेरभृतार्थात्‌ सिद्ध न्‍्यायाददर्शनम्‌ ॥१५६॥। 

नवतत्त्वगत होनेपर भी दृष्टिबलसे जीवके एकत्वकी उपलब्धि और श्रभ्नतार्थ सोपरा- 
गताक्रे कारण जीवके एकत्वका श्रदर्शन--उक्तः श्लोकमें यह बात कही गई हैं कि जीव & 
पदार्थोरूप है याने अशुद्ध है। यहाँ अशुद्धका अर्थ है उस एकत्वरूपसे हटकर विशेषरूपमें परख 
वरना । तो ऐसी अशुद्धताके भीतर शुद्ध जीवका प्रतिभास होता है, यह बात ऊपर श्लोकमें 
कही गई है, उसीको यहाँ पुष्ट कर रहे हैं। यह कथन असिद्ध नहीं है, किन्तु अनेक भ्रकारसे 
सिद्ध है, उसके सिद्ध करनेकी विधि पायी जा रही है । युक्तिसे अनुभवसे और अपने आपकी 
ऋन्‍्तहं ह्सि वह एक जीवत्व विदित हो जाता है। इसीको सम्यसारमें प्रधानतया वहा गया है 
श्रौर जो ऐसे समयसाररवरूपको जान लेता है उसका संसारसंकट दूर हो जाता है। अपने 
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आपको पुरुष जिस किसी भी स्थितिमें पहुंचाता है, वहाँ ही कुछ न कुछ कमी अथवा हीनताका 
. वह अनुभव करता है । यह है मनुष्यकी आदत । करोड़पति भी हो गया तो वहाँपर भी अपने 
को हम हीन हैं, हमारे पास तो कुछ नहीं है, हमारी स्थिति भ्रभी ठीक नंहीं है श्रादि रूप यह 
' अपनेको निरंखता है । इसी उधेड़-बुनमें रहता हुआ यह अ्पनेकों शान्‍्त, सुखी, सम्पन्न अनुभव 
नहीं कर पाता । यद्यपि ऐसा भी अनुभव करना तो न चाहिए कि मैं ठीक हो गया हूं मगर 
वह दूसरी दृष्टि रखकर न करना चाहिए । मभेरेमें ग्रभी पूर्ण विकास नहीं हुआ, अभी मेरा शुद्ध 
स्वरूप प्रकट नहीं हुआ इस कारण वर्तमान स्थितिमें असंतोष कर लेवि.न यह दृष्टि उसे कहां 
“मिली ? वह तो बाहरी समागम और पर्यायोसे ही यह निर्णाय किए हुए है कि अभी हम ठीक 
'नहीं बन पा रहे हैं। तो ठीक बनने चले व्यवहारमें, बताओ्रो वे कहाँसे- ठोक बनेंगे ? श्राज 
रिटायर हैं, पेन्‍्शन मिलती हैं, गुजारेके लायक तीन-चारसौ रुपया माहवार घर बैठे मिलते हैं । 
और चाहिए क्‍या ? परंतु अ्रपनेकी दीन हीन अनुभव किया जा रहा है । चित्तमें यह बात बनी 
रहती है कि मुझे तो अभी यह काम करनेको पड़ा है, यह करना है आदि । पर हे आत्मन्‌ ! 
कितने दुलंभ मानवजीवनको तूने पाया है ? निगोदसे निव.ला, स्थावरसे निकला, तरस पर्यायोसे 
निकला, श्रेष्ठ मानव-जीवन पाया । यहाँ भी उत्तम जाति, कुल, देश आदिक मिल गए । मन 
भी #8 मिल गया, बोल अब तुझे और बया चाहिये ? अरे इन दिखने वाले मायामयी पर- 
पदार्थो्में रागबुद्धि करके तू व्यर्थ ही उनके पीछे हैरान हो रहा है और अपने जीवनके दुर्लभ 
क्षणोंकों व्यर्थ ही गंवाये जा रहा है । उन परपदार्थके सुधार बिगाड़की उपेड़बुनमें रहता 
हुआ, अनेक प्रकारकी हानि वृद्धिवी घटनाश्रोंका दुःख सहता हुआ अपने जीवनको बरबाद किए 
जा रहा हैं। श्ररे इन परपदार्थंके पीछे दौड़ लगानेसे तो तेरा भविष्य ही बिगड़ रहा है। 
अंतमें पछतावा ही हाथ लगेगा, सर्वत्र तू अनादरका ही पात्र बना रहेग।। झ्राज हम आपको 
ऐसा सुयोग मिल गया हैं, इन बाहरी मंमटोंसे श्रलगय रहनेका मौका भी मिल गया है, पर- 
पदार्थोके फंसावसे भी दूर हो गए हैं, शेष्ठ मन भी मिल गया है, तत्त्वचिन्तनके लिए चित्त 
चाहता है, उस तत्त्वकी खबर भी पड़ी है, तत्त्वके उपच्श भी सही प्राप्त हो रहे हैं, इतना सब 
कुछ होनेपर भी हम अपनेको निरापद मार्गसें न लायें और इस निरापद मार्गमें ठहरनेका 
साहस न बनायें तब फिर वह कौनसा झ्वसर आयगा जहाँ शाग्तिका मार्ग अपना सकेंगे ? 
सब कुछ कर लेना चाहिए इस स्थितिमें रहकर जो (कि इस आञत्माके लिए कल्यारण॒रूप है। 
क्या कर लेना चाहिए ? सब कुछ । कुछ भी न करना--यही सब कुछ करना कहलाता है । 
श्रन्यथा बाहरी पदार्थमें कुछ-कुछ करनेका परिणाम रखंकर न वहाँ कुछ बनता है और न 
यहाँ कुछ बनता है । केवल एक विडम्बना मात्र है । * 
शुद्ध अन्तस्तत््वके क्ञनके सत्य पोरषका स्मरए--भैया ! अरब तो ऐसा तत्वेज्ञान 
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कहलाता है । जैसे दूध और पानी परस्परमें मिले हुए हैं, आधा सेर दूध हो और आधा सेर 
पानी हो, तो ऐसीः:स्थितिमें वे साफ अ्रलग-प्रलग तो नहीं प्रतीत होते, लेकिन इसके जो 
पारखी इन्सपेक्टर लोग हैं वे यंत्रादिकके' हारा वहाँपर केवल दृधको निरख लेते हैं--भरे 
इसमें तो आधा! सेर ही दूध है झऔर आधा सेर पानी है। और की तो बात जाने दो-यह 
तो विद्यमानंकी बात कही जा रही है, लेंकिन दूधमें घी विद्यमान तो नहीं है, वह तो दूध 
पर्याय है, किन्तु उसमें कितना घी निकल सकता है, और जो प्रकट रूपमें घी बनेगा ऐसे श्रण़ु 
भी यहाँ भरे पड़े हुए हैं, उस दूधमें भी पारखी लोग निरख करके यह बता देते हैं कि इसमें 
तो एक छुटांक घी'है, इसमें १। छटांक घी है । जब इतनी सूक्ष्म परख कर सकते है तो उस 
मिले हुएमें ताँबा, पीतल, राँगा, मिट्टी आदि मिली हुई है, ऐसे उस सोनेके पारखी लोग केवल 
स्वर्यात्वको निरख लें इसमें क्या ग्राए्चर्य और यह बात प्रत्यक्षसिद्धि है--पा रखी लोग स्वर्ण 
को कसौटीपर कसते हैं'और कसकर उस स्वर्णको भी न देखें किन्तु उस कसेको देखें, वहाँ जो 
कुछ चिंह्न बना दिया है घिस करके उस ही चिह्न॒को देखकर बता देते हैं कि इसमें तो १२ 
भआ्राना-या इतना सोना है। इस एक तोला सोनामें तो इतने आना ही सोना है । तो पारखी 
लोग ऐसी परख कर लेते हैं कि उस अशुद्धक अन्दर भी हु द्धको निरख लेते हैं । तब यहाँ भी 
यह समभिये कि ६ विशेषोंमें यह जीव पदार्थ है, पर ६ विशेषोंमें होकर भी यहाँ ही इसीके 
श्रन्दर जो विवेकी ज्ञानी लोग हैं वे उस शुद्ध स्वर्शणंको निरख लेते हैं । 
न चार्शवर्य सतस्तस्य स्यादुपेक्षा कं जवात्‌ । 
सित्तं कुतः अमारणाद्वा तत्सत्त्वं न कुतोषि वा ॥१५६९॥ 

नंव पंदार्थेक्रि ग्राह्मत्व व श्रग्नाह्मत्वके विषयमें आशडू'के श्रवौचित्यका संकेत- इस 
प्रसंगमें ऐसी आशंका न करनी चाहिए कि जब दूसरा मिला हुआ पदार्थ है तो उसकी शीक्र 
ही कैसे उपेक्षा की जा सकती है ? और उस पदाथमें दूसरा उपाधिका सत्तव हैं अ्रथवा नहीं है 
और है तो किस प्रमाणसे है अथवा किस प्रमाणसे नहीं है, व्या ऐसी किसी भी प्रकारकी 
शंकायें न करना चाहिए ? इस इलोकमें ग्रन्थकारने शंकाकारवी उन शंकाझ्रोंका स्मेरण कराया 
है जो अभी १४३वें श्लोकमें या उसके प्रसंगमें आगे पीछे शंकाकारने जो शंकायें रखी थीं। 
यहाँ यह बतांया' जा रहा कि बन & पदार्थीके बीच रहकर भी श्रन्तःमें शुद्ध जीवेत्वका परि- 
चय हो सकता है ? तो ऐसी स्थितिमें दो बातोंकी झलक आती है---एक तो यह कि इन & 
पदार्थोकी उपेक्षा कर दी गई, और की ही गई । जब उस एकत्वको निरखने चलेंगे तो इस 
विशेषकी अपेक्षा करनी' ही. होगी, और यों हो ढीले-डाले रूपसे भी नहीं, किन्तु वे हैं ही नहीं 
ऐसी बुद्धि जमाकर उपेक्षा करनी होगी तब उस एकत्वका परिचय मिलता है। तो यहाँ यह 
बताया जा रहा है कि ऐसी शंका न करें कि वह विशेष है तो ऐसे वेगसे पूरे फोसेके साथ 

रे 
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अपनी उपेक्षा कैसे कर दी गई है और साथ-साथ यह भी शद्भूत न करना चाहिए कि तब तो 
मालूम होता है कि उसका सत्त्व ही नहीं है। तभी तो इतनी तीक्न उपेक्षा की गई है । तो 
उसका सत्त्व है भ्रथवा नहीं है, इस प्रकारकी भी शद्भूग न करें । उपाधि है, उपराग है, उसका 
विशेष है, ऐसे ही इस परिचयको करानेके लिए इस श्लोकमें उन शक्काओंका स्मरण कराया 
गया है | देखिये विशेष भी है और विशेषके अंदर वह एकत्व भी है, जो एकत्व है सो विशेष 
नहीं हो गया, जो विशेष है सो एकत्व नहीं हो गया । इतना उनमें विरोध है स्वरूपसे लेकिन 
फिर भी अविरोध रूपसे रह हो रहे हैं। एकत्व कहीं अ्रन्य जगह हो और यह विशेष कहीं 
अन्य आधारमें हो, ऐसा नहीं है । दोनों एक साथ रहकर भी वहाँ जो जिसदी दृष्टि करेगा 
उसको वह तत्त्व मिल जायगा, जो विशेषकी दृष्टि रखेगा उसको विशेष उपयोगम्ें प्राप्त: होगा 
श्रौर जो उस एकत्वपर दृष्टि रखेगा उसको वह एकत्व उपयोगमें प्राप्त होगा । तो यों विशेषों 
में एकत्वका दर्शन जो करे उसका वह परम पौरुष है, और जो इन विशेषोपर ही दृष्टि रखे 
तो विशेषोंमें और विशेष भी बढ़े और बढ़-बढ़ करके तो यह हालत बनायी है कि संसारी हैं 
जन्ममरण होता है, संकट सहते हैं । श्रब॒ कुछ तत्त्वज्ञान बलसे ऐसा पौरुष कीजिये कि इन 
विशेषोंमें एकत्वका दर्शन हो । 
नानादेय हि तद्धेम सोपरक्तेरुपाधिवत्‌ । 
. तत्त्यागे सर्वशुन्याविदोषाणां सन्निपाततः ॥१६०॥ 

उपाधिसान्‌ स्वर्णंकों अनादेय साननेपर सर्वशुन्यतादिदोष श्रानेकी तरह नव पदार्थोको 
अ्रनादेय साननेपर सर्वशुन्‍्यतादि दोषोंका प्रसुज्भू---उपरक्ति सहित होनेसे उपाधि वाला वह 
स्वर्ण अनादेय नहीं हो जाता है । शंकाकारनें अपनी शंका यह दी थी कि उपरक्ति यदि है तो 
उसमें अभ्रनादर क्‍यों है और उपरक्ति यदि नहीं है: तो उसमें भ्रनादर वया ही होगा ? उस सम्बंध 
में यहाँ प्रकाश डाला गया है कि जीव उपरक्ति सहित है श्नौर वह उपाधि वाला हैं, इतनेपर 
भी € पदार्थों रहने वाला जीवपदार्थ व नव पदांथ अनादेय नहीं है भ्र्थातु उसका जिक्र न: 
हो, प्रतिपादन न हो, बताया न जाय और असत्य कहा जाय यह वात नहीं है, क्योंकि यदि _ 
उपाधिकी वजहसे उन श्रशुद्धताश्रोंको स्वीकार न किया जाय, उन्हें श्रनादेय कहा जाय, श्रति- 
पादन भी न हो, कारण भी पूछा जाय तो सर्व शून्यादिक दोष यहाँ-आ' पड़ते हैं। जैसे कि 
स्वर्ण उपाधिविशिष्ट है और उसका ग्रहण न किया जाय, जैसे खानसे जो मिट्टी निकली है 
उसमें स्वर्ण है मगर वह अशुद्ध है, उसे कोई ग्रहण न करे, माने ही नहीं तो शुद्धता किसमेंसे 
प्रकट की जायगी, और शुद्ध स्वर्ण कहांसे प्राप्त होगा ? तो अशुद्धतामें. ही शुद्धताका प्रतिभास 
होता है, इस कारण अशुद्धता यह श्रनादेय नहीं है । उसे वै) ही समझना चाहिये कि जो 
5स स्वरूपमें है, जिस ढंगमें है, यहां मूल दृष्टि शुद्ध अशुद्धपर कोजिए | जोव अपने एवल- 
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स्वरूपमें है । जैसे वह अनाविश्रनन्त अहैतुक है वह तो है शुद्ध जीव और उसमें ख्याल लगा- 
कर भेद करके अथवा उपाधिके सम्बंधसे जो उसमें भेद डाले गये हैं आंख़व आदिक वे सब 
अशुद्ध जीव कहलाते हैं । ऐसी जो श्रशुद्धता है अर्थात्‌ सामान्य जीवकी जो विशेषतायें हैं 
उनको, विशेषोंको न माना जाय तो सामान्य जीव तक भी कोई पहुंच कैसे सकेगा ? 

न परीक्षाक्षमं चेतच्छुद्ध शुद्ध यदा तदा । 

धुद्धस्यानुपलब्धों स्याल्लब्धिहेतोरदर्शनम ॥१६१॥ 

अरब शंकाकारके १४४वों श्लोकमें बतायी गई शंकाका समाधान इस गाथामें मिल रहा 

है । यह भी कहना परीक्षाके योग्य नहीं है कि जीव जब शुद्ध है तब शुद्ध ही है। शंकाकार 
का यह आशय था कि जो बुद्ध है वह शुद्ध ही है, भौर जो शअशुद्ध है वह अशुद्ध ही है, सो 
अशुद्धता मान लेनेपर भी उस अश्युद्धताका कुछ नहीं उठता है, क्योंकि नय तो एक ही है। 
शुद्धनय और शुद्धनयका ही नयोंमें अधिकार है इसलिए वहाँ शुद्ध ही ज्ञात होगा । अशुद्धका 
प्रतिपादन करना व्यर्थंको बकवाद है । ऐसी ही शंकाका समाधान इस श्लोकमें मिल रहा है । 
यह बात न समभ लेनी चाहिए कि जब जीव शुद्ध हैं तब शुद्ध ही है, अ्शुद्धता वहाँ है ही 
नहीं, जो अशुद्ध होगा वह कोई भ्रलंग ही चीज है। देखिये यहाँ शुद्धका श्रर्थ सहज सदख्भूत 
आत्मद्रव्यसे है । वही एक जीव ख्यालसे, भेदसे, उपरागसे उपाधिसम्पर्कंसे शुद्ध कहलाता है। 
ऐसी अशुद्धता न मानी जाय तो उस शुद्धका भी दर्शन नहीं हो सकता है । अशुद्ध अवस्थाश्रों 
- से उपयोगको गुजर कर वहाँ ही और अन्तहं ट्टि लगाकर, भूतार्थपद्ध तिकी सारणी बनाकर ही 
तो उस शुद्ध जीवतत्त्वके परिचयमें पहुंचा जा सकेगा । इस कारण ऋशुद्धता श्रग्राह्म है श्र्थात्‌ 
मानने योग्य ही नहीं है, सो भी.बात नहीं और यह भी बात नही कि जब शुद्ध है जीव तो 
वह शुद्ध ही है, वहाँ श्रशुद्धताका क्‍या सम्पके है ? अशुद्ध होगा तो ठुछ और होगा । अशु- 
द्धता मान लेनेपर भी .शुद्धनय ही आ्रादेय रहेगा । अशुद्ध तो कल्पनामें भी न लाना चाहिए, सो 
यह बात भी युक्त नहीं है । श्रशुद्धता है और शुद्धता है, वस्तुमें न शद्धता है, न अशुद्धता है 
किन्तु दृष्टियोंसे हम उसकी शुद्धता जानते हैं और अ्शुद्धता भी समभते हैं । 

यदा तद्वर्णमालायां दृश्यते हेम केवलम । 

न हृश्यते परोपाधि: स्वेष्ट हृष्टेन हेम तत्‌ ॥१६२॥। 

: स्वर्णवर्णमालामें केवल स्वर्णों देखे जानेपर उपाधि हृष्ट न होकर केवल स्वर्शादर्शनकी 
भांति नव पदार्थेमिं केवल जीवत्व देखे जानेपर विशेष हृष्ट न होकर शुद्ध जीवत्वका दर्शन--- 
अथवा इस अशुद्धता और शुद्धताकी समस्याकरो यों सुलभा लें । दृष्टस्तमें बता रहे हैं कि जिस 
समय विकार मिले हुए रवरांमें केवल रवरत्व हो वेखा जा रहा है तो वहाँपर उपाधि नहीं 
व्खो जा रहो | उ्स सम्बंधमें तो एस दृष्कि द्वारा अपना हृए्ट रवर्ण हो पररू्ा जाता है । जैसे 
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: स्वणके पारखी लोग किसी अशुद्धताकी हाथमें लेकर देखते ही उसमें तुरन्त यह बुद्धिकर लेते. 
: हैं कि इसमें तो १७ श्राने भर स्वर्ण है, दो आने भर मैल है, तो एकः तोलेक़े स्वरांपिण्डको.... 
. लैंकर वहाँ १४ आने भर स्वर्णंको ही “देखे रहे-हैं.और इस हृष्टिमें-व्या:निरखा गया? वह 
शुद्ध सोना । अशुद्ध देखता .तो वह एक तोला नाम लेता, पर .उस,.एंक तोला वजनसें:से-श्ड. 
आनेभरकी दृष्टि रखना, यह शुद्धताकी सूचना देता है कि. उस.पारखीकी दृष्टिमें शुद्ध सोना ही... 
आ्राया हुआ है । तो. मिले हुए सोनेमें से जब केवल सोनेका. ही. स्वरूप विचारा जाता है, उसका... 
ही निरीक्षण किया जाता तो वहाँ सोनेकां स्वरूप भलक जाता है.। यद्यपि-वहाँःमल मिला... 
हुआ है, अंन्य पदार्थ मिले हुए हैं तो भी वे न की तरह -हीः हैं, क्योंकि, दृष्टिमें ही नहीं। लिए 
गए हैं, ऐसे ही कोई साधक जब अपने आपंमें उस शद्ध जीवत्वका परिज्ञान, करता है; वहाँ ही 
उपयोग लगता है तो संब कुछ होते हुएं॑ भी उसके उपयोगमें, तो वे कुछ'हैं ही नहीं तो: उस 
साधकको उंस अवसरंभें केवले एक शुद्ध एकत्व ही दृष्गत हो रहा:है,:इसीसे-वह ज्ञानमात्र 
अंतस्तत्वका अनुभव कर लेता है। उसे वहाँ न कल्याणका. भान है; न .समयका भान है, ने 
. न शरीरका भान है और न कोई .गत और भांवी-प्रोग्रामोंका भान।है.। उसकी दृष्टिमें.तो मात्र. 
"बह एक-शुद्ध चित््मात्र स्वरूप ही बसा हुआ है. तो.जिस.किसी ,स्थोनपर-हैं, जंगलमें': हैं, 
' किसी संमय बैठे हैं और आस-पास अनेक वबहतुंवे हैं, शरीर भी; है;, पर.वि.सी भी 'बातका': ध्यान 
* नहीं करता |. वह आगे कुछ और प्रवृत्ति भी करेगा; उसकां-.भी विकल्प -न. करके .पहिले .. वह 
“ कुंछ' शुभ काम भी कर चुका है, उसका भी/विक़ल्प 'न:करं॑के क्ेवल एक शुद्ध चिन्मात्र जीव- 
: तत्व उपयोगमें है और ऐसे ही दृष्टि स्वानुभवके कारण बनती है | तो:यहाँ यह बताया गया है 
' कि जीवकी यह विशेष दशा है, फिर भी -णदि उस शुद्ध चिन्मांत्र, स्वरूपकी, दृष्टि की जाय-तों 
.. वह प्रतीत हो सकता है । । 
ह । ' ततः सिद्ध यथा हेस परयोगाह्विना .पृथक । 

:... सिद्ध तहरमालायामन्ययोगेपि वस्तुत: ॥१६३॥ 
प्रक्रियेयं हिं संयोज्या स्वृदृष्टान्तभूमिषु । 
साध्यार्थस्थाविरोधेन साधनालंकरिष्णुषु. ।१६४।॥ ्ः 

श्रशुद्ध होनेपर भी सहंज शुद्धताके दर्शनके लिये प्रयुक्त हृष्टांतते विदेद्रनका निष्कऐे-- ..... 
उक्त स्वर्गके हेष्टान्तःसंम्बंधी विवेचनसे यह सिद्ध हुआ कि.स्वर्ण परसम्बंधके.बिना पृथक अ्रपने - ् 
उस स्वर्णरूप' ही हैं। यद्यपि उसमें अनेक प्रकारकी वर्ण॑मालायें हैं अर्थात्‌ संयोग --अशुद्धता 
और अनेक प्रकारके पलटन हैं तो भी वस्तु अ्रगर निरखी जाय तो 
अपने पके. स्वरूंपमें सबसे विभक्त वह केवल स्वरा ही .शोभायमान हो-रहा,है स्व॒णके 
जितने कंण हैं, जो शुद्ध करा हैं अर्थात्‌ केवल स्वरांरूप हैं, ऐसे-कणोंमें-रुदर्ण है और यों: वे 


'तो परसम्बंधके:बिता 
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फुटकर फैले हुए, बिखरे हुए सारे पिण्डोंमें स्वरा स्वर्णरूपसे सर्वत्र है। कहीं ऐसा नहीं होता 
कि उन मैलोंको पकड़कर, मैलोंके अ्रणुओंसे स्वर्ण निकाला गया हो । मैलमें मेल है, स्वरामें 
स्वर्ण । चाँदी स्वर्ण मिले हुए हैं, तपाकर उनमेंसे शुद्ध स्वर्ण निकलता है । तो कहीं चाँदीके 
. कणोसे स्वर्ण नहीं निकला । स्वर्णंके करा ज्योंके त्यों वहाँ अवस्थित थे वे ऐसे फैल गए थे 
कि उनका व्यक्त रूप बिगड़ गया था लेकिन तब भी स्वर्णमें स्वर्ण ही था, चाँदी उपाधियमें 
स्वर्ण न था। सो यहाँ यह दृष्टिमें आया कि अनेक स्वर्मालामें भी और उपाधिका सम्बंध 
होनेपर भी वह स्वर्ण परसे संयोगीसे बिल्कुल एथक्‌ ही अपने आपमें पाया जा रहा है। तो ऐसे 
ही सर्व दृष्टास्तोमें उस केवल वस्तुकी बात समझ लेनी चाहिए कि अन्य उपाधिका सम्बंध होने 
पर भी वह मूल वस्तु अपने आपमें स्वयं ही विराजमान रहती है | त्तो जिस प्रकार यहां स्वर्ण 
का हृष्टान्त दिया और स्वरणमें इन अनेक प्रक्रियाश्रोंकी सिद्ध किया गया, शंकाकारकी अनेक 
शंकाञ्रोंका समाधान दिया, ऐसी ही प्रक्रिया स्व दृष्टान्तोंमें लगा लेनी चाहिए और समभना 
चाहिए कि वे सभी दृष्टान्त साध्य अ्र्थंके साथ अंविरोध रखनेके कारण सब भूषणस्वरूप हैं । 
सभी दृष्टान्तोसे साध्य अ्र्थकी पुष्टि होती है । साध्य अर्थ मुलमें यही है कि ६ पदार्थोेमिं आकर 
भी. यह जीव अपनी शुद्धताको, एकताको नहीं छोड़ता है । 
तोयमग्नं यथा पद्मपन्रमत्र तथा न तत्‌ । 
तदस्पृश्यस्वभावत्वादर्थतो नास्ति पत्रत: ॥१६५॥ 

जलमग्न कमलपन्नकी भांति जीवकी उपाधिसे शिन्चता--अब इस इश्लोकमें दूसरा 
दृष्टान्न कमलका दिया गया है। जैसे व्मल पानीमें मस्न है, भले हो मण्न है भ्रर्थात्‌ जलमें 
डूबा हुआ है तो भी उस कमलपनत्रको देखा जाय, उस कमलपत्रके स्वरूपका ध्यान किया जाय 
- तो वह कमलपन्न पानीमें नहीं है | वास्तविक दृष्टिसि देखा जाय तो पानीमें पानी है और पत्ता 
में पत्ता है। यह दृष्टान्त सभी पंदार्थमें लगा सकते, विच्तु एक व्यावहारिक विशेषताके कारण 
कमलपन्नका हृष्टान्त दिया है, और' पत्तोंम पानो चिपक भी जाता, ठहर भी जाता, पर कमल- 
पत्रमें मानो पानीका स्पर्श ही नहीं होता । इस तरहवा चिकन पत्र है कि उसमें पानी ऊपर 
लुढ़कता रहता है, मानों वह पानी उस पत्तेसे अलग ही रहना चाहता है । कितना ही पानीमें 
भीगा हुआ रहे वह पत्ता, फिर भी ज्योंका त्यों सूखा जैसा रहता है । इस व्यावहारिक विशे- 
षताके कारण कमलपत्नका यहाँ उदाहरण लिया है । कमलपतन्न जलमें मग्न है पर वास्तवमें 
वह कमलपत्र जलमें नहीं है। जलसे भिन्न रहनेका उसमें स्वभाव है। इसी प्रकार दृष्टान्तमें 
भी घटित कीजिए । जीवात्माका स्वरूप जो है सो ही है, उपाधिमें आया है, पुद्रगलके सम्पर्क 
में है, इतनेपर भी वह पुद्गलसे भिन्न है। इस हृष्टान्तसे अपने श्रापपर हो घटित कर लीजिए- 
यह आत्मा मानो इस शरीरसें दबा है, रग्त है, पड़ा है, शरीरका वपड़ा, यों कह लीजिए कि 
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जहां शरीरके स्कध हूँ वहाँ ही ये जीवप्रदेण हैं । जहाँ ये णीवप्रदेश हैं वहां ही ये शरीरके अंग 
है, ऐसे मस्त हो गए मानो राखमें पानी डाल दिया तो वह मगन हो गया, उससे भी और 
घनिष्ट मग्त है। इसनेपर भी जीव पुद्गलसो भिन्न है । देहमें रहकर भी जीव देहरूप नहीं 
होता, देहसे प्रथक्‌ है । यह परथकृता जब ज्ञानरवभावदी प्रधानतास जीवका स्वरुप निरफते हैं 
तब दिएद-रूपसे विदित हो जाती है । वह ज्ञानस्वरुप जीवात्मा किसी जढ़ स्वाथोंमें रहे, यह 
फंसे हो सकता है ? जड़रवंधोंमें तो जड़रवांध ही हैं. प्रौर ज्ञानस्वरूप श्रात्मामें वह ज्ञानस्वरुप 
ही है । यह ज्ञानस्वरूप आत्मा ऐसा निरालम्ब प्रतीत होने लगता है तब ज्ञानमात्रके रूपमें 
इसका गअ्रनुभव किया जाता है । यों समक्रिये कि जैरों आ्राकाश निरालम्ब है उसी प्रकार यह 
ज्ञानज्योतिस्वरूप ग्रात्मा भी निरालम्ब है, वह तो शरीरसे पृथक्‌ ही है। यों जैसे जलसे 
भिन्न कमल है, कमलपन्न है उसी प्रकार देहमें रहता हुठआ भी यह जीव इस देहसे निराला है। 
श्रात्मोद्धारके प्रयासमें प्राथमिक कर्तंव्य--वेहमें रहकर भी देहसे निराले स्वतन्त्र 
सदझ्भुत इस जीवका यदि उद्धार करना है तो देहकी ममता तो पहिले छोड़नी ही होगी । देहमें 
ममता होना, उसे अपना मानना, उसकी बड़ी परवाह रखे, उससे अपना मन पो्ष और देहके 
सावनोंमें ही अ्रपनेको मौज मानें, खुश रहा करें ऐसे विकल्प वाले देहसे भिन्न आात्माकी निरख 
कंसे कर सकेंगे ? जिसको यह देह श्रन्य देहोंकी भाँति या श्रन्‍्य काए श्रादिक पदार्थोर्की भांति 
ऐसा निराला भिन्न नजर भ्रानें लगता है उसको ही यह ज्ञानस्वरूप आत्मतत्त्व प्रसिद्धिमें आता 
है, तो जब आात्माके उद्धारके लिए चलिये तो पहिला कदम तो यह है, और देहमें ममता नहीं 
है यह बात कँसे जानी ? इन्द्रियविजयसे । ऋषि संतोंने आत्म-उद्धारके उपायोंमें सबसे पहिला 
उपाय इन्द्रियविजय रखा है और बताया है कि जो इन्द्रियविजय नहीं कर सव॒ता उसके कभी 
भो शुद्धि उत्पन्न नहीं होती । इन्द्रियविजयका अर्थ हैं इन्द्रियसे उपेक्षा, इन्द्रियके विपयोसे 
उपेक्षा, विपयोंके सेवनसे उपेक्षा । मैं बहुत ही कोमल पलंगोंपर सोया करूँ, शरीरको बहुत ही 
साफ सुहावना रखूं, अथवा बड़े रसीले स्वादिष्ट भोजन करू ऐसी भावना जो बनती है और 
रसीले भोजन करके अपने आपको बड़ा माननेकी प्रवृत्ति जो रखी है और उससे जो कुछ 
अपनेको पुण्यवान, महत्त्वशाली अनुभव करनेकी भोतरी वृत्ति बनती है वह तो विप है । ऐसी 
दृष्टि वालेको देहसे भिन्न आत्मा है--यह कैसे नजर झा सकता है ? इस रिथितिमें कोई अगर 
देहसे भिन्न श्रात्माको बताये तो देहसे भिन्नताका परिचय नहीं हो रहा, किन्तु किसी न कसी 
प्रकारके रागसे लिप्त होनेका ही वहाँ परिचय है । किसको बताना, क्या समभाना ? लोग जानें, 
लोग समझें, यों कितने ही प्रकारके रागका सम्पर्क है पर देहसे भिन्न आत्माकी दृष्टिकी बात 
वहां नहीं है । तो दृष्टान्तमें बताया कि जैसे जलमें रहकर भी कमल और व मलपन्न जलसे 
पृथक हैं इसी प्रकार उपाधिमें रहकर भी यह आत्मा उपाधिसे पृथक्‌ है । 
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ग्रग्निका स्वरूप तो अग्नित्व है । गर्मी उप्णता यह अग्निका रवरूप हुआ करता, न कि तृण- 
मय बन जाता । शीर भी गरम्भीरतासे निरखें तो अ्ग्निमें जो श्राकार बना है, तृणमें लगी सो 
तो तृणके आ्राकार है, काठमें लगी तो काठके आ्राकार है | तो यहाँ यह बतलाञो .कि श्रम्निमें 
जो इस तरहका झाकार बना है वह शआराकार भी श्रग्निमें उपचारसे सम्बंधसे है । अग्निमें स्वयं 
क्या आ्राकार है ? श्रग्नि भ्रग्नि ही है श्रीर वह श्रपनी उप्णता स्वरूपको लिए हुए है। उसमें 
तृणका सम्बंध है इसलिए तृणाग्नि कहते हैं। सभी हृष्टान्तोंमें शंकाकारके जितने विकहप हैं 
उन सव विकल्पोंको घटाया जा सकता है । जैसे उस ठुणान्निमें जो उपाधि लग है बया वह 
उपाधि श्रग्राह्म है ? अगर उपाधि अग्राह्मय है तो फिर शग्निका कुछ रूप न वन सकेगा, ग्रादिक 
सभी विकत्पोंका समाधान प्रत्येक दृष्टान्तमें पाया जाता है । तो जैसे तृणार्निमें श्रग्नि तृणसे 
निराली परख ली जायगी इसी प्रकार ६ पदार्थोमें जीवको ६ पदार्थोस्रें निराला परख लिया 
जाता है । 

प्रतिबिम्ब॑ यथादर्शे सन्निकर्पात्कलापिन: । 

तदात्वे तदवस्थायामपि तत्र कुतः शिखी ॥१६०॥ 

मयूरप्रतिबिम्बी दर्षसामें दर्षणकी मग्रसे भिन्नताकी भांति नव पदार्थमें उनसे जीवत्व 


'की भिन्नता---इस श्लोकमें शुद्धताके दर्शनके प्रसंगमें दर्पणका हृष्टान्त दिया गया है । जैसे दर्पण 


में मयूरकी छाया पड़ रही है, मयूरके सम्बंधसे या उसके सन्निधानका निमित्त पाकर उस दर्पण 
में प्रतिविम्ब पड़ रहा है परन्तु वास्तबमें देखा जाय तो दर्परामें छाया पड़कर भी छाया मयुर 
नहीं. है । मयूरंका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव, प्रभाव सब कुछ मयूर शरीरके स्कंघोंमें ही है । उससे 
बाहर मयूरका कुछ नहीं गया । तो मयूर तो मयूर ही है और दर्पण दर्पण हो है। उसका 
निमित्त पाकर यह दर्पण ही स्वयं अपनी स्वच्छतासे चिगकर प्रतिबिम्ब रूपमें भ्रा गया है, ऐसे 
ही जगतमें सर्वत्र निमित्तनैमित्तिक सम्बंध देखा जा रहा है । तो जैसे मयूरका प्रतिबिम्ब दर्पण 
में है और मयूरका निमित्त पाकर दर्पण प्रतिविग्व रूप परिणम गया है, इतनेपर भी मयूर 


'पृथक्‌ है और मयूरसे वह दर्पण पृथक्‌ है । इसी तरह पुद्गल द्रव्यके निमित्तसे जीवात्मा विकार 


रूप परिणमा है अथवा अन्य-अ्रन्य संयोग वियोगोंकी अ्पेक्षासे ये £ पदार्थ बने हैं, फिर भी वह 
जीव तो शुद्ध ही है, भ्र्थात्‌ वह तो केवल है । अपने सहज स्वरूपमात्र हैं । इन ६ पदार्थो में 
गत होकर भी जीव जीव न रहा हो और केवल इन विशेषोंरूप ही बन गया हो ऐसा नहीं 
है । वहाँपर भी इस अशुद्धतामें उस शुद्ध जीवत्वका दर्शन किया जा सकता है । ः 
 जपापुष्पोपयोगेन विकार: स्फटिकाश्मति । 
अर्थात्सोपि विकारश्चाइ्वास्तववस्तत्र वस्तुत: ॥१६६॥ 
उपाधिसम्पकंसे स्फटिक पाषाणमें विकार झानेपर भी विकारकी ग्रप्रमा्थताको 
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भांति शुद्ध जीवत्वकी श्रपेक्षासे नव पदार्थोकी श्रपरसार्थता--यहाँ स्फटिक पाषाणका दृष्टान्त 
दिया जा रहा है। जैसे जपापुष्पके सम्बंधसे स्फटिक पाषारमें विकार आया है, स्फटिक 
पाषाणके समीप या कुछ बाहर कोई उपाधि रखी है तो जपापुष्प लालरूप परिशम गया है, 
वह लालिमा स्फटिक पाषाणकी है, जपापुष्पकी नहीं । जैसे दर्पणमें मयूरका प्रतिबिम्ब झा 
गया तो वह प्रतिबिम्ब दर्पणाका है, मयूरका नहीं । मयूर तो निमित्तमात्र है । इसी प्रकार 
जीवमें जो विकार हुआ है वह विकार जीवके गुणोंका विक्षत परिणमन है, कमंका परिणमन 
नहीं, उपाध्का परिणुमन नहीं । उपाधि तो वहाँ निमित्तमात्र है | तो यों उपाधिके निमित्त 
से यह जीव अजुद्ध हुआ, विकृते हुआ, तिसपर भी वहाँ जीवकी णुद्धता है, श्रथवा वह एक 
'सहज स्वरूपमात्र जीव है, ऐसे भेदके साथ प्रतीति हो जाती है । ६ पदार्थोमिं प्राप्त होनेपर भी 
जीवका जीवत्वस्वरूप शुद्ध है और वह एक जीव है ऐसा विदित हो जाता है । जैसे कोई पर- 
पदार्थका सन्निधान होनेसे स्फ्टिक पाषाणमे जो रंग चित्रित हुआ है सो ऐसा नहीं है, उस 
समय कि वहाँ वह रंग रूप परिणमन न हो। उसका ही परिणमन हो रहा है, इतनेपर 
भी यह भी साथमें देखिये कि वह परिणमन ऐसा उसके ऊपर लोट रहा है कि निमित्तके 
' अपाय होनेपर वह परिणमन तत्काल दूर हो जाता है । उसमें स्फटिक पाषाणको माननेकी या 
साफ करनेकी या भीतरसे कोई प्रयोग करनेकी झ्ावश्यव ता नहीं रहती । निमित्तकी निवृत्ति 
होनेपर वे विकोर निवृत्त हो जाते हैं । इतना उसका अन्वयव्यतिरेक निमित्तके साथ जुड़ा हुआ्ना 
है । इतनेपर भी वह चित्रण, वह लालिमा स्फटिक पाषाणवी है | श्रब देख लीजिए कि कितना 
सुगमतया दूर किया जा सकने योग्य और कितना ऊपर लोटा हुआसा वह विकार प्रतीत होता 
है । किसीको यह भेद न मालूम हो तो वह तो यही निरखेगा कि यह स्फटिक स्वरूपसे ही 
ऐसा हो रहा है, इसी प्रकार पुदूगल कर्मके निमित्तसे उस उपाधिका सन्नमिधान पाकर जो 
ग्रात्मामें रागादिक परिणमन होते हैं वे स्वभावमें प्रवेश नहीं कर पाते । इस कारणसे वे परि- 
णमन स्वभावसे बाहर ही लोट रहे हैं । इतनेपर भी परिणमन तो उस समयमें जीवका॑ चल 
रहा है । अरब इस मर्मको जो जीव समझ नहीं सकता, उसे यों समझना पड़ता ही है कि इस 
ही रूप मैं हूं, यही मेरा सर्वेस्व है और जो लोग तत्त्व, तथ्य समझ लेते हैं वे यहाँ इस प्रकार 
जानते हैं कि यह स्वभावसे बाहरकी बात है और यह परिणमन निमित्तके अपाय होनेपर दर 
होता है और इसके लिए हमें पौरुष निमित्तके हटानेका नहीं करना है किन्तु यहां ही अपनेयें 
बसकर भेदविज्ञान करके विकारोंसे पृथक्‌ केवल ज्ञानमांत्र स्वका अनुभव करना है, इस विधि 
से ये विकार दूर होंगे। तो जैसे स्फटिक पाषाणमें जपायुष्पका निमित्त पाकर लालिमा आयी 
है फिर भी स्फटिक पाषाणके स्वरूपको निरखा जाय तो वहाँपर भी उसकी स्वच्छताका दर्शन 
होता है इसी तरह कर्म उपाधि सम्बंधसे व्किर उत्पन्न होते हैं, पि.र थी इस अविकार 
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नार्था: ज्जानं भा घट; ॥५ 
घटज्ञानमें घटसे सानकी भिन्‍नताकी तरह भव पदार्थोंसे हग् जीवत्वकी विलक्षणाता-. 
व अशुद्धतामें भी उछता है आर देशन किया जा नकता है, इसकी उैशिमें ज्ञानका द्श्ान्त 
दिया जा रह है । _। नान घट पदा्थका जान कर रहा है उस ग) घटनान कहते । लो 


गया । घटका पव्य, ज्ञेत्र, फेल, भाव घटमें है, उस जप कही यह ज्ञान पहीं बन गया । ज्ञान 


रहा है। तो घटविपयक जानकारी 'हनेपर भी यह ७. जशानरूप ही है और जशानरूप 
रहकर ही ऐशा गेका प्रयत्न *र रहा हैं, उस घ कोई सर बनाता है, बह तो 
विपयभ्रत है। तो से पेत्ज्ञान घटरूप पहीं हो जाता किन्तु तो ज्ञान ही रहता 
और घट रहता है । यह तो ज्ञनका स्वभाव है कि जिस उवार्थंकों बह जानता है उस 
ही पदार्थके आकार बह हो जाता है । इतना होनेपर भी श्र्थात्‌ आकार हो गया 
मायने ऊैम्बुप्रीणादिक पोचे कम, त, भुखमें कमर, इस ८ कारके आकारखें शान बन 
गया, भ्र्थात्‌ जानन चल रहा है ऐसे अ्र्थीदि कैल्पकों आकार हैं, तो इस 
परह बह परिच्छेदन कर रहा है, फिर वह ज्ञान उस पह। परि- 
एामा। वास्तवमें तो ज्ञान ही है * घट घट ही भकार यह जीव पदार्थगत 
हो रहा है, विः काररूप रहा है, विकार आये हैं फिर भी स्वभावका परिचय करें 
तो स्वभाव विकार नही बन गया है । यद्यपि र मत है और वर्ण 
वह स्वभाव आवृत्त हो गया / उसका विकास नही चला, इतसे रे भी स्वभाव विकार 
नहीं बन गया, स्वभा ही है, विकार परिछामन हुआ है, स्थितिमें - 
भावका दर्शन चाहे त॑ भाव वहाँ निरखा जा सकता है पदार्थों गत 
होनेपर भी करना चाहे, स्वभावहष्टिका बल लगाये तो शृद्ध 


' सात्तरज़े 
नाथदिक्य तदात्वेपि रावारसमी रयो: ॥१७१॥ 
वायुप्रेरित ' तरज़ः समुद्र और वायुमे ऐक्यके अभावकी तरह नव पदार्थों और बुद्ध 
जीवत्वसें ऐक्यका अभाव--.यहां समुद्रके दृष्टन्तमें तताया दा रहा है कि जैसे वायुका निमित्त 
गकर प्रेरित हुआ वह समुद्र ऊची-ऊँची लहरोको धारणा करता है, ऐसा अन्तरज़ः सहित होने 
पर भी अर्थात्‌ ऊची-ऊँची परग वाला होनेपर भी सयुद्र तो समुद्र है श्र वाद वायु है। थे 
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दोनों एक नहीं बन गए । वायु तो उपाधिरूप है और समुद्र अपने आपमें उस प्रकारका परि- 
णमन कर रहा है। यहाँ यह बात भी समझ लेना चाहिए कि निमित्तका उपादानमें भ्रत्यन्ता- 
भाव होता है, लेकिन निमित्तका उपादानमें हुए उस नंमित्तिक क्रियाके साथ अन्वयव्यतिरेक 
सम्बंध होता है । अ्रन्वयव्यतिरेक सम्बंध जाना जाता है.कि जिसके अभाव होनेपर जो न हो 
सके यह हुआ व्यतिरेक सम्बन्ध, इस ही को विधि रूपमें कहा जाय तो जिसके ही होनेपर जो 
कार्य हो सके उसे कहते हैं भ्रन्वय सम्बंध । तो निमित्त और नैमित्तिक भावका अन्वयव्यतिरेक 
सम्बंध है, पर निमित्तकां उस उपादानमें अत्यन्ताभाव है, दर्थात्‌ पृथकृभूत पदार्थ ही निमित्त 
हो पाता है । तो जीवका विकार और कर्म-उपाधि निमित्त इनमें यहाँ यह देखना होगा कि 
विकार तो जीवका परिणमन है और कर्म उसका निमित्तभूत है । उस विकारके साथ कर्मका 
ग्रन्वयव्यतिरेक है, पर जीवमें उस उपाधिका भ्त्यन्ताभाव है। इस तरह उस उपाधिके मेलमें 
रहनेपर भी उस औपाधिक भावके होनेपर भी कोई सहज स्वरूपकी दृष्टि करे तो वहाँ भी शुद्ध 
जीवत्वका परिचय कर सकते हैं । जैसे पहिले घानी हवाके चलनेसे समुद्र बड़ी लहरों वाला 
बन रहा है । वहाँ भी कोई केवल समुद्रके स्वरूपको ही देखे तो वहाँ बोध व.र सकता है कि 
समुद्रमें समुद्र ही है, हवा नहीं है । तो हवाका सम्बंध होनेपर भी हवासे पृथक्‌ वहाँ समुद्र 
है । यहाँ इस मर्मपर दृष्टि देनी चाहिए कि हवासे प्रेरित होकर भी समुद्रने किया किसे ओर 
अनुभवा किसे ? तो समुद्रनें किया भी अपने आ्रापको और अनुभवा' भी अपने आपको । समसुद्रने 
अनुभव क्‍या किया ? पर्यायकों तन्‍्मयतासे निष्पन्न करना इसीक॑ मायने अनुभव है । चेतन 
पदार्थोमिं. ग्रनुभवकी बात जरा जल्दी समभमें आ जाती है किन्तु चेतन पदार्थो्मिं श्रतुभवनेकी 
बात तो शीघ्र नहीं विदित होती कि अचेतनका चेतनसे सम्बंध नहीं है। लेकिन अनुभवनका 
अर्थ है अनुभवत, अनुसार होना, पदार्थके, स्वरूपके अनुसार परिणमन होनेका नाम है अनु- 
भवन । तो जैसे समुद्रका काम और अनुभव समुद्रमें है इसी प्रकार जीवके काम और अनुभव 
जोवमें हैं। लेकिन इस काम ओर अनुभवसे भी रिराले शुद्ध जीव्त्वके देखनेकी बात यहाँ 
कही जाती है । । 
- सर्वेतः सैन्धव॑ खिल्यमर्थादिकरसं स्वयम्‌ । 
चित्रोपदंशकेषूच्ययन्नानेकरस॑ यतः ॥॥१७२॥। ह 
अनेक व्यकझ्लनोमें रहकर सी नसककी एकरसताकी तरह नव पदार्थों रहकर भी दद्ध 
'बत्वकी एकरूपता-& पदार्थोमें रहकर भी यह जीव सहज अपने शुद्ध जीवत्वमें ही रह 
हा है, यह बतानेके लिए और साथ ही यह दर्शानेके लिए कि यह जीवत्व इन ६ पदार्थों रूप 
में देखा गया है, सो अब ये ६ पदार्थ भी जानने योग्य हैं, ये अग्राह्म नहीं हैं । इतनी बातके 
समथनके लिए ये दृष्टान्‍्तमालायें चल रही हैं, उनमेंसे यह एक अन्तिम हृष्टान्त है । जैसे नमक 


देंसक शब्द कहा है जिसमें शब्दावलिसे तो अ4 यह होता-दसक अर्थात्‌ उसने वाला । जेसे 
डांस मच्छर यो नाम भी बोलते ही हैं, श्ररे हे है उपदंशक | विपले जीवोब) भाँति सीधा 
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की थी । उस ही के सम्बंधमें इन दृष्टान्तों ढारा यह बांत बता दी है कि ६ पदार्थोकी आाव- 
श्यकता है, ये ग्राह्म हैं, इनको समझना है और इनको समभकर फिर भ्ृतार्थ पद्धति इसके 
साथ लगा दी जाय तो उस दृष्टिसि फिर € पदार्थ दृष्टिमें स्वयं न रहकर एक शुद्ध जीवत्वका 
दर्शन हो जायगा । बिना & पदार्थोको-हवीकार किए जीवत्वकी प्रतीति न हो सकती थी, इस 
कारगणा ये € पदार्थ कहना योग्य है | 

कैश्चित्ु कब्प्यते मोहाद्वक्तव्यानिं पदानि न। 

हेयानीति यतस्तेभ्य: शुद्धमन्यत्र सवेत: !॥१७४॥। 

तदसत्सवंतस्त्यागः: स्यादसिद्धः प्रमाणतः 

तथा तेभ्यो$तिरिक्तस्य शुद्धस्यानुपलब्धितः ॥ १७५॥। 

नव पदार्थेसि प्रथक्‌ शुद्धकी श्रतुपलव्धि होनेसे नव पदार्थेकि संर्धंधा त्यागकी श्रसि- 

द्धता--मोहनीय कर्मके तीव्र उदयसे जिनको सुध नही है वस्तुस्वरूपकी, ऐसे अ्रनेक पुरुपोंनें 
एक कल्पना की कि ये € पदार्थ तो कहने ही न चाहियें | ये तो सवंथा हेय हैं। उपादेय तो 
केवल एक जुद्ध ही है। यही शंका १४४वें श्लोकमें बतायी गयी थी कि शुद्ध ही एक ग्राह्य है 
और शुद्धनयका ही अधिकार वस्तुके परिच्यमें है तब ऋशुद्ध कहना योग्य नहीं है, अथवा कह 
भी दें तो अशुद्ध अ्रशुद्धकी जगह है, उससे यह शुद्ध तो सवंथा भिन्‍न है। इस प्रकारकी शंका 
पहिले रखी गई थी, उस ही को यहाँ दृह्रायासा गया है कि कितने ही पुरुष मोहसे ऐसा 
कहते हैं कि ये ६ पदार्थ न कहना चाहिये । ये तो सवथा त्याज्य हैं और ६ पदार्थसि यह 
ग्रात्माका शुद्ध निजरूप भिन्‍न ही है । इस शंकाके परिहारमें बताया जा रहा है कि ऐसी 
कल्पना करना युक्त नहीं है, वयोंकि € पदार्थोका सर्वथा त्याग किये जानेकी बात प्रमाणसे 
ग्रसिद्ध है । भला इन ६ पदार्थेसि भिन्‍न कहीं शुद्धकी प्राप्ति की जा सकेगी ? कहाँ निरखा 
जायगा ? यदि ये ६ पदार्थ शग्राह्म है, कहने योग्य ही नही, समभने समभानेके असंगमें भी 
कहने योग्य नही, तब इन ६ पदार्थेके छोड़ देनेपर शुद्ध आत्माकी भी प्रतीति नही हो सकती । 
ये दोनों शब्द सापेक्ष हैं । यों भी परख लीजिए कि अशुद्ध नही तो शुद्ध भी नही कुछ । तो 
अशुद्धताके मना करनेपर श्रग्राह्म करार कर देनेपर फिर शुद्धताका भी भान न होगा । तब 
यह ही निर्णय करना चाहिएं कि व्यवहारनयसे ये ६ पदार्थ यथार्थ है, किन्तु निश्दयनयसे शद्ध 
आत्मा ही उपादेय है। दृष्टि ले जाना चाहिये सर्व॑ विशेष उपाधियोंकी कल्पनासे परे जो सहज 
एक शुद्ध स्वभाव है उसको ग्रहण करना चाहिये । उसका आश्रय व.रनेसे सम्यवत्व उत्पन्न 
होता है। 

नावश्यं वाच्यता सिद्धयेत्सवेतो हेयवस्तुनि । 

नान्धकारे5प्रविष्टस्य प्रकाशानुभवों मनाक्‌ ॥१७६॥ 


ने जाने था ? यहें बात संगत गहीं है, क्योकि इन € 
कहनेका कुछ अयोजन है | यद्यपि जो निद्ठित है उस शुद्ध पत्तके अधभ्यासमें 


वह शुद्धता प्रयोः जनवाब्‌ है और कहना चाहिए कि ऐसे परम भावमें स्थित 
पृरुषोंको अश्वतार्थनयके विपयभ्ृत् € पदार्थेकि श्रेदके वर्शनसे कुछ प्रयोजन पही, सो उनको 
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अ्प्रयोजनवान है, किन्तु सर्वथा यह बात घटित न करनी चाहिए कि सबके लिए हीं ऐसी बात 
उपयुक्त होगी । ये & पदार्थ कुछ प्रयोजन रखते हैं, इसके परिचयसे कोई सिद्धि होती है, इस 
कारण € पदार्थ अवश्य कहे जाने योग्य हैं। 
न स्पात्तेश्योउतिरिक्तस्य सिद्धि: शुद्धस्य स्वतः । 
साधनाभावतस्तस्य तद्यथानुपलब्धित: ॥१७८॥ 
नव पदार्थोके प्रतिपादनका प्रयोजन--इस श्लोकमें यह कहा जा रहा है कि & पदार्थों 
के कहनेका प्रयोजन यह है कि यदि ६ पदार्थोकी न माना जाय तो & पदार्थोंसे परे शुद्ध जीव 
का भी कभी अनुभव नहीं हो सकता । ठीक ही है, अ्रशुद्धता स्वीकार किए बिना शुद्ध जीव 
भी सिद्ध नहीं होता, क्‍योंकि उस शुद्धताका साधन है अशुद्धता श्रर्थात्‌ अशुद्धमें रह रहा है 
विशेष तो उसका कुछ होता ही है । विशेषको न माना जाय तो वह सामान्य शुद्ध जीवत्व भी 
नहीं ठहर सकता । इसे यों समभिये कि जैसे कोई पुरुष जीवको तो मानें, पर नारक, तिर्य॑च, 
मनुष्य, देव और सिद्ध इन ५ को न मानें, ये ५ असत्य हैं, हैं ही नहीं, ऐसा स्वीकार करने 
का आग्रह करें तो उनके लिए फिर जोव कहाँ बताया जायगा ? जीव इन ५ से श्रलग कहाँ 
मालूम पड़ेगा ? इस कारण ये ५ विशेष है। इन विशेषोंसे श्रलग रहकर जीव रह नहीं 
सकता । क्या कोई जीव ऐसा मिलेगा कि जो नारको, तियड्च, मनुष्य, देव या सिद्ध किसीमें 
भी न मिले ? तो ५ से अतिरिक्त कोई जीव नहीं है, पिर भी ५ की दृष्टि न रखें श्रौर वेवल 
उस एक शुद्ध जीवको जानें तो जाना तो जा सकता है । उपयोग द्वारा इन ५ का उल्लंघन 
करके शुद्ध जीवको जाना जा सकता है, लेकिन ये ४ हैं ही नहीं, ऐसा कोई आग्रह करे तो 
वहाँ गति नहीं हो सकती है । इसी प्रकार जीवके ये £ पदार्थ विशेष बताये गए हैं। ये & 
पदार्थ हैं ही नहीं ऐसा कोई आग्रह करे तो फिर जीवको कहाँ बताया जायगा ? तो प्रयोजन 
रखता है & पदार्थका कथन, इस कारण &€ पदार्थोका प्रतिपादन करना संयत है । इन्हें 
अवाच्य न कहा जायगा । दूसरा कोई शुद्ध पर्यायमें 3ोवको निरखनेकी बात समभना चाहे तो 
ऐसी शुद्धता भी अशुद्धताके बिना नहीं हो सव॒ती है । इसलिए भी अशुद्धका कथन प्रयोजनवान 
होता है। 
ननु चार्थान्तरं तेभ्य: शुद्ध॑सम्यकत्वगोचरम्‌ । 
अस्ति जीवस्य स्वं रूप नित्योद्योगं निरामयम्‌ ॥१७९॥ 
न पश्यति जगद्यावन्मिथ्यान्धतमसा ततम्‌ । 
अस्तमिथ्यान्धकार॑ चेत्‌ पश्यतीद॑ जगज्जवात्‌ ॥१८०॥ 
जीवके अशुद्ध व शुद्ध दोनों रूपमरें शुद्धनो अशुद्ध नव पदार्थोसि श्रर्थान्त्रताकी 
आरेक--अब यहां शंकाकार पूर्वमें १४७वें इलोकमें वथित शंकाको ही दोहराता हुआ उंसका 


थ शुद्ध 
भी शुद्धकी अ्र्थान्तरताकी आरेकाका पमाधान-.. उक्त शंका यद्यपि उसपर विना विचार किये 
पन्दर लग रही है कि अशुद्ध है, ज्ञद्ध है, उप्तमें ऊ/ के स्वरूप जदा है श्री 


ह हैं और बुद्ध अशुद्ध से 
निराली वात है । उसका जो श्रालम्बन करेगा उसे वेत्व होगा । यह बात बहत भली लग 
रही है, लेकिन विचार करनेपर यह शंका संगत ही बैठ्ती | के रण ऐसी बुद्ध ता 
आर अश्ुद्धता थे दोनों वाले हैं, इ पके स्थानमें दोनों रह सकते । 
इस उत्तरसे त॑ उह जाहिर होता है कि शंकाकारकी मिल रहा है कि शुद्धता 
और अशुद्ध ता दोनों जेब एक साथ नहीं रह सकते तोढ है। शुद्ध आदेय है, सम्यवत्वका 


विषयभूत है, लेकिन इसका भश्रथ॑ यह नही है कि शुद्ध ता और अशुद्धता भिन्‍न-भिन्‍न चीज 
गयी । जीव वही एक है । गेव वह श्रशुद्ध है, अशुद्ध पययिमें चल रहा है तब 
गही है और जब वह बुद्ध पर्यायसें चलता है तब वहां भ्रशुद्ध ता गही है । इस तरह जीवमें 
€ पदार्थ तो रहे । जब दाथे र; में उप 
शुद्ध जीवत्वका परिचय किया जाता है। बुद्धता और अश्ुद्धता ये दोनों समताके 
पाथ एक साथ रहते हों सो वात नहीं । एक 'दार्थमें बुद्ध और अशुद्ध दो क्रियायें गहीं हो 
सकेती । इससे यह बात समभना चाहिए कि पदार्थ वह जीक € 'दार्थक्े रूपमे है इसलिए 
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श्रशुद्ध है और ऐसे अशुद्ध पदार्थमें ही रहते हुए जीवके जब उन विशेषोंकी दृष्टि नहीं करते हैं 
तब वहां शुद्ध जीवत्वका' बोध होता है । इस कारण यह न मान लेना कि दोनों ही रहते हैं 
एक साथ और समानताके ढंगसे शुद्ध जीवत्व भी है निराला और अशुद्ध ता भी निराली है। 
बात एक है, देखनेके ढंग दो हैं । पदार्थ तो जो है सो ही है और जिस अवस्था रूप है उसीमें 
है लेकिन देखनेकी पद्ध तियां दो हैं । पर्यायप्रधानदृष्टिसे देखेंगे तो & पदार्थ विदित होते हैं और 
शुद्ध द्रव्णथिकदृष्टिसे देखेंगे तो वहां शुद्ध जीवत्वका बोध होता है, इसी बातकों श्रगली दो 
गाथाओ्रोंमें स्पष्ट करते हैं । 

ग्रथ सत्यां हि शुद्धायां क्रियायामथंतश्चितः । 

स्यादशुद्धा कथं वा चेदस्ति नित्या कथ्थं न सा ॥१८२॥ 

ऐकान्तिक शुद्धताके आग्रहमें दोषप्रसड्भ---यदि जोवकों केवल शुद्ध ही माना जाय 

तब फिर यह बतलाओ कि अशुद्ध क्रिया हो कैसे सकेगी ? जब जीवको शुद्ध मान लिया तो 
शुद्ध ही है । श्रब उस शुद्ध जीवमें अशुद्धता कैसे बनेगी ? अर्थात्‌ जो पर्यायसे शुद्ध है, निवि- 
कार है ऐसे जीवमें विकार आनेका कारण क्या होगा ? और यदि विकार हो सकते हैं, ग्रशु- 
द्धवता आ सवती है बिना कारगाके, क्योंकि अशुद्ध ताका कारण तो पूर्व श्रशुद्ध ता है । श्ननादि 
परम्परासे जीव अशुद्ध है और वही ऋशुद्ध ताका कारण है । अशुद्धता उस ही से बनती है । 
जब जीवको मान लिया शुद्ध तो अशुद्ध बननेंका कारण तो कुछ रहा नहीं, और शअशुद्ध बनने 
का कारण न होनेपर भी उसे मान लिया जाय अशुद्ध तो यह अशुद्धता फिर नित्य हो जायगी, 
क्योंकि जो अहेतुक भाव है वह नित्य रहा करता है। श्रब अ्रहेतुक बन गया तो शअशुद्धता 
भी सदाकाल रहनी चाहिए और ऐसा माननेपर तो कोई वल्याण नहीं है, न मुक्तिका 
प्रसंग होगा । जीव सदा अशुद्ध रहेगा। सो जैसे शअ्रन्य दार्शनिकोंने माना है कि जीवका 
वैकुण्ठ यही है कि ये कषायें अत्यन्त हल्की हो जायें । फिर एक महेश्वर है, वह समस्त 
जगतका! अधिकारी है, ,जब उसकी मर्जी होती है तो वह वैकुण्ठसे उस जीवको ढकेल देता 
है। उस जीवको फिर जन्म लेना पड़ता है । यों यह जीव धवके खाता रहेगा, कल्याण मार्ग, 
धर्ममार्गमें यह जीव ठहर नहीं सकता। तो शछुद्धतावेः आग्रहमें इस प्रकारका दोषप्रसंग 
झाता है। । 

अथ सत्यामशुद्धायां बन्चाभावों विरुद्धभाक्‌ । 

नित्यायामथ तसयां हि सत्यां मुवतेरसंभव: ॥१८३॥ 
। ऐकान्तिक अशुद्धताके. एकास्तमें दोषप्रसद्ध---अब शअ्रशुद्धताके आग्रहमें क्या दोष आता 
हैं, उसका वर्णोन इस श्लोकमें विया जा रहा है। यदि जोवमें अशुद्धता ही मानी जाय तब 
फिर बन्धका अभाव कभी हो ही न सकेगा, अर्थात्‌ वह अशुद्धता निकले और वहाँ शुद्धता 


आये, यह क्‌ हो सकेगा, क्योंकि जीवसें अशुद्धता मान अर्थात्‌ जीवका 
नण, जीवका शुद्धता ही है तो वह तो नित्य कहलायेगी, ऋऔ शुद्धताके 
गत्य हो जानेपर प् गिवात्माकी मुक्ति किस नकार हो सकती $ 2 ₹ केभी मोक्ष 
का अवसर ह) पर्केता । तो इस परह जैसे शंकामें बताया कि जीवकी 
शुद्धताका रनेपर फ़िर मुक्ति सम्भव नहीं, क्यों है शुद्धता रही आयी तो अश्ुद्धता 
ने होगी और अशुद्धता अ्रग हो जायगी तो वह नित्य ने जायगी ही भी मुक्ति अ्रसः 
मभव थी, और जीवको अशुद्ध ही भान लिया जाय तो यहां भी यृक्ति असस्भव है, क्योंकि 


अशुद्ध स्वरूप हो गया । केभी बन्धका अभाव हो ही सकेगा । तो इस स्थितिमें भी जीवकी 


पैतः सिद्ध यदा थेन भावेनात्मा समन्वित: | 
तंदा।नन्यगतिस्तेन भावेनात्माउस्ति पन्‍्मय: ॥ १८७॥ 
जब जिस भावसे परिणत हो तब उस भावसय होनेका निर्राय--.ऊपर जो ३ श्लोकों 
में शंकाकारकी शंकाका समाधान दिया है उस !विवेचनसे यह बात सिद्ध होती है कि आत्मा 
जिस समय जिस भावसे परिणत होता है उस समय *हैं आत्मा उस ही भावमय है। उसी 
गवरूप प्रतीत होता है । उस समय उससे अतिरिक्त कोई उसकी गति नहीं बतीयी जा सकती 
। शुद्धता और अशुद्धता दोनोंका निबः् में 


प्रहरा करना चुद्ध को तजना, ऐसी भिन्न-प्रि बातें ॥ वह्‌ जीव 
“दार्थ एक है और जिस भावसे जब परिणमता है तब वह उस + ही जाता है। 
पस्माच्छुभ: शुभे नैव प्यादशुभोशुष्नेन ये 


अद्ध: शुद्धेन भावेन तदात्वे तन्‍्मयर 
शुभ, श्रशुभ व भद्भावसे परिशात होनेके समय जीवकी शुभ, अशुभ व शुद्धमयता-._ 
उक्त श्लोकमें जो निर्णय दिया गया है उस ही निर्णयका स्पष्टीकरण किया जा रहा है कि 


जस समय तब वह ग्रात्मा अभ कहलाता है । जसे शुभभाव 
है भक्ति, वजन, दया, दान मं ” पी जब इन शुभ परिणामोंसे जीव परिणमता है तो 
यह ही जीव अभ कहलाता है और जिस समय यह जीव अशुभभावसे परिणमता है तेब यह 


जीव अशुभ “हलाता है। अ्रज्ञभ भाव है कपाय करना, विषयोंकी अभिलाबा रखना, मोह 
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बढ़ाना,- रागद्वेष करना, पर्यायबुद्धि रखना आ्रादि । इन सब अशुभ भावोंसे जब यह जीव परि- 
णमता है तो यह जीव अशुभ कहलाता: है, और जब शुभ, अशुभ दोनों भावोंसे रहित होकर 
केवल शुद्ध भावसे परिणमता है, रागह्रेष रहित केवल ज्ञाताहष्टा रहना, ज्ञानका ऐसा विशुद्ध 
परिशमन जब खलता है तब यह जीव शुद्ध कहलाता है। अर्थ यह निकला कि जिस समय 
जो जीव जिस भावसे परिणम रहा है उस समय वह उन हीं भावोंमें तन्‍्मय है अर्थात्‌ वे 
विशेष उस सामान्यसे निराले अलग कहीं बसते हों, ऐसी बात नहीं है । 
- ततोध्नर्थान्तरं तेभ्यः किचिच्छुद्वमनीदशम । 
णद्ध॑ं नव पदान्येव तद्दिकाराहते परम ॥१८६।॥। 

नव पदार्थोंसे शुद्ध जीवकी कथ्थंचित्‌ श्रभिन्‍तता तथा विकारके श्रदर्शनमें नव पदार्थोंकी 
ही शुद्धरूपता--इस कथनका सारांश यह हुआ कि स्वरूप तो अशुद्धका दूसरा कहा जायगा, 
शुद्धका दूसरा कहा जायगा । इस कारण यह बात भी समभमें श्रायगी कि वह शुद्ध जीवत्व 
ग्रशुद्धसे विलक्षण है अर्थात्‌ वह पारिणामिक भावस्वरूप वह शुद्ध चिदात्मक स्वभाव इन ६ 
पदार्थेसि विलक्षण है, लेकिन फिर भी उन & पदार्थंसि कथड्चित्‌ अभिन्‍न है। उन ६ अव- 
स्थाश्रोंको छोड़कर जीव और किस हालतमें मिलेगा ? संसारी रहे, मुक्त रहे, इन दो को 
छोड़कर तीसरी और कौनसी गति होगी ? तो & पदार्थोसिे कथज्खचित्‌ यह जीव यों अभिन्न 
होता है, ऐसी स्थितिमें जीवको सर्वथा भिन्न कहना मिथ्या है । अ्रथवा वहाँ यह भी देखिये कि 
हैं वे ६ पदार्थ और वे पदार्थ कोई तो विकारके सम्बंधसे हैं, कोई उपाधिके सम्बंधसे हैं, कोई 
उपाधिके सम्बंधका ख्याल रख रहा है कि था पहिले, इस प्रकारके ख्यालकी वजहसे है । किसी 
भी प्रकार हो, कोई न कोई उपराग लगा है तब * ये £ पदार्थ कहलाते हैं । इसी कारण ये 
अशुद्ध कहलाते हैं। अब इन अशुद्ध पदार्थोमें विकारोंकी उपयोगसे हटा लीजिए, उपयोगमें 
विकारोंको न ले जाइये । जैसे कि यहां कहा-जा सकैता है कि द्रव्य पर्यायात्मक पदार्थमें हम 
पर्यायकों गौण कर दें और द्रव्यको मुख्यतासे देखें अ्रथवा उस द्रव्यस्वरूपकों गौणा कर दें और 
पर्यायको मुख्यतासे देखें ॥ ऐसा यहां भी किया जा सकता कि इन € पदार्थोको हम गौण कर 
दें और एक शुद्ध जीवत्वको देखें, यह भी हो सकता है कि उस शुद्ध जीवत्वको गौरा कर दें 
और इन €- पदार्थोकों देखे तो यहां जब उन & पदार्थोसे न देखा जाय तो उन विकारोंके 
बिना ये & पदार्थ शुद्ध स्वरूप बन जाते हैं, अर्थात्‌ इन ही ६ पदार्थोंकों जब भृतार्थ पद्धतिसे 

देखते हैं तो उपयोगमें यह विशेषता नहों रह पाती और उस शुद्ध जीवत्वका दर्शन होता है । 
। अतस्तत्वाथंश्रद्धानं सूत्रे सहर्शन॑ मतम्‌ । | 
तत्तत््वं नव जोवाद्या यथोह श्याः क्रमादपि ॥१८७॥ 


4 >चाध्यायी भव भाग 
नक्षत प्रतिपादनकी ८ प्वार्थश्रद्यत॑ पेम्यादर्शनस्‌” 'विय--इस कारणासे भ्र्थात्‌ 
जब शब्धता अ्शद्धता थे भृतार्थ और अभ्ृतार्थ पद़तिसे जाने गए हैं तो तत्त्वाथ॑ चुत्रमें जो 
उक्त्वका यह लक्षण कहा है कि तत्त्वार्थका श्रद्धन "दर्शन है । यह 
बैठता है तत्त्व हैं जीवादिक, उनका जब वस्तुस्वरूपसे श्रद्धान कि जाता है तो 
सम्यरदर्शन है । तत्त्वसे श्र॑का श्रद्धात करना सम्यरदर्णन है । अ्ध्यात्मवि ग्र्थ यों 
नंगा लीजिए पैतार्थ पद्चतिसे इन पदार्थोका श्रद्धान 'दर्शन है । को इने € 
पदार्थोक्े नद्धानकी बात भभ्यवत्वमें जो आवश्यक बतायी गयी है 4 3फे है, श्र भ्रव ज्न्हीं 
वादिक € पद: थोंका निर्देश कम वताते है र उसमें उस पद्ध दिग्दर्शन कराते 
हैं। जिस पद्धतिसे € 'दार्थोका श्रद्धन पम्यरदर्शन होता है । 
पदुदे श्यो यथा जी 2 गवस्तथार्ूव: । 


पन्ति सह 
भैतार्थाश्रित भव पदार्थोक्री वे € पदाथ॑ थे  __ » अजीव, 
/_ ४ स्वर, निर्जरा, भोक्ष, पुण्य भौर प । ऐसे इन € पदा र्गेक प्ताथंपद्धति 
नद्धान किया जाता है तो यह ही 'दर्शनकी उत्कृष्ट विधि हो जाती है । प्तार्थपद्धति 
के संक्षिप्त रूप यह है कि भानो वें प्व निरखा जा रहा है। तो सम्बर तत्त्वका 
अर्थ है वह शुद्धोपयोगरूप पर्याय, जिसके बलपर कर्मोका है, विकार सब 
रैके गए हैं, वह तो जो शुद्धोपयोग रूप पयाय है पसम्वरभाव है “हैं सम्बर भाव तो विशेष 


पा हे क 
और वह विशेष ? बह परिणमन कहाँसे उदित हुआ है ? उसका आधार क्‍या है? 
इसका उत्तर देते हैए जो एक शुद्ध जीवत्व हष्टिमे आया पदाथमा 


कही अब अशुद्ध बन्ध हल े 
विकार हो रहे हैं, पर वहाँ भी यह निर्णय पड़ा है कि थे रागादिक विकार किस भूमि 
किस द्रव्यमें हे मेन है, कहांसे प्रकट है ? यह निमित्तसे तो पहीं प्रकट है, यह्‌ 
है। जो इसका स्रोत है. उस एक पदार्थंकों देखो ओर उस 
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पर्यायकों उस पदार्थके श्रभिमुख किया तो वह मुख्य बन जायगा वह पदार्थ वह उपादाम श्रौरः 
यह विशेष बन जाता है गौणा, श्रौर ऐसी स्थितिमें विशेषत्वकां उपयोग दूर ही जाता है और 
वह सामान्य पदार्थ उपयोगमें रहता है और ऐसी पद्धतिसे शुद्ध जीवत्व जब भानमें भाया तो 
वह सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका कारण हो जाता है । 


॥ पञ्चाध्यायी प्रवचन नवम भाग समाप्त ॥ 


१६० 


पेंतधिजीवमारू विदधाति यथाधुना 
चविचक्षणा: ॥१6९०॥ 
गये पदाथोमे क उमर जीव पदाथक्े वर्स सकल्प-... इससे पहिले & पदार्थोका 
वन क्या गया आा--जीव, जीव / नैन्ध, सम्बर निर्ज॑रा, मोक्ष, उण्य और पाप ६ 
अर इन € ५ धोंको भत्ता ननेपर पम्यरदर्शन गीता, यह भी ! श्रव उन्हींमें 
तका स्वरूप क्या है भर जी शेषतायें ह--इस तरह णीवका वर्णन श्रव किया 
जा रहा है प्रन्थका रक्‌ एक वि. इस विशेषणाञणे जानी जा रही है कि इस प्रन्थके 
रचयिता प्‌ और ऊपर पैकरणाके श्र के कहेंगे और जो है, केवल भंग 
वानकी से चला आया है ऐश ) बतायेंगे | 
एक जीव पदा उख्य पदार्थ है | अव वैसे भी अंदाज मान लो सारी इुनिया तो होती 
आर एक जी ने होता ये पाले पदाथे बने होते तो जः व्यवस्था 
अथवा जीव न होता तो थे वाले पदार्थ भी अंछ न होते, क्योकि जो चीजें 
दिस रही हैं, चौ / “ठ, दरी वगैरह थे भव भी पहिले गिव थे, , याने 
श्थ्वी जब गनमें थी ज हैं जीव थी, जब निकला, बना तो उसीका 


ए जब : 
गय है। यह चौकी वहांसे आयी, इसका ऐसा 7 कैसे बचा ? तो है वृक्ष था और वहां 
जीवके सम्बंध इसको अपने कायकी वृद्धि हैईं । यह डीव हैतिा तो यह काठ भी कहांसे 
होता ? और ऊदाचित्‌ भान लो. और सभी द्रव्य तो * मे होता तो परित्तय रने 
वाला ही नहीं है कोई तो उसके न होनेपर श्न्य ही रहा । तो इन पब पदार्थों जीव 
पक्ा्थ मुख्य है । उस जीवका श्र “रन करते है 
जविसिद्धि: सती साध्या सिद्ध 'यसी पुरा 
पेत्सिद्धल वेक्ष्य ताक्षात्तल्लब्धिसिद्धये ॥१6 १॥ 
अ्रनस्तत्त्वकी उपलब्धिके लिये प्रथम जीव उदा्थंकी सिद्धिकी श्र वश्यकता-जीवकी 
सिद्धि हिले भी उचछ की गई है और श्र भी कीजा रही है |(सबसे बड़ा काम हम आप 
लोगोको यदि सु शान्तिके लिए करना योग्य है तो यह है कि हम अपने आपका स्वरूप 
जान लें। अपना ही स्वरूप न जानेंगे तो बाहरकी कुछ भरी जानकारी करे उससे अपना क्‍या 
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भला होगा ? यद्यपि वह भी जानकारी हमा गैरुपकी वात हैं लेकिन खुदकी तो खबर 
नहीं, तो खुदसमें अंघेरा ही रहा । जैसे बैद्रीके प्रकाशसे सामनेंकी चीज तो प्रकाशित हो जांयगी 
मगर बैट्री अंधेरेमें ही है, वह तो प्रकाशित नहीं होती, ऐसे ही यह अज्ञानियोंका ज्ञान ये बाहर 
की बातें सब जान तो जायगा मगर खुद जो ज्ञायकस्वरूप' है तो उसकी वात कुछ समक्ृम 
नहीं झ्राती है । तो जिसको अ्रपना जीवस्वरू५ परिचयमें नहीं है वह तो निरन्तर आकुलतामें 
है, क्योंकि उपयोग अपनेसे हटकर बाहर यया तो जैसे मछली पानीसे हटकर जमीनपर झा 
जाय तो वह तो तड़फेगी, ठीक यही वात समभिये कि हमारा उपयोग मेरे इस ज्ञानसमुद्रसे 
चिगकर बाहर ञ्रा जाय तो यह तो उपयोग विह्वंल ही रहेगा, यह जीव दु:ःखी ही रहेगा । 
इससे अपने झ्रापके स्वरूपकी जानकारी अत्यन्त श्रावश्यक है। तो उस स्वरूपकी प्राप्ति हो जाय 

मारी हृष्टिमें श्रा जाय कि यह मैं हूं ज्ञान और आनन्दका निधान, सुझे चाहिए ज्ञान और 
आ्रानन्द, सो ज्ञान भी किसी दूसरी चीजसे नहीं श्राता, आनन्द भी किसी दूसरी चीजसे निकल- 
कर नहीं श्राता । मैं स्वयं ज्ञानाननन्‍्दमय हूं, श्रीर यहीसे इसका विकास चल रहा है.। अपना 
ठीक स्वरूप ध्यानमें आये तो जीवके संकट मिटें । तो उस ही जीवकी प्राप्तिके लिए अब जीव 
का प्रसिद्ध लक्षण कहा जा रहा है । 

स्वह्पं॑ चेतना जन्तो: सा सामान्यात्सदेकधा । 
सह्दिशेषादपि द्वंघा क्रमात्सा नाक्रमादिह ॥१६२॥ 
जीवका स्वरूप चेतना--जीवका स्वरूप चेतना हैँ, सर्व पदार्थमिं जो न पाया जाय 
केवल जीवमें ही पाया जाय ऐसा जो कोई विशेष स्वरूप हो, वही जीवका स्वरूप हैं | चेतना 
पुद्गलमें; धर्म, अ्रधर्म, आकाश, कालमें किसी भी भ्रन्य द्रव्यमें नहीं है | वे द्रव्य सभी जड़ हैं, 
सेतनाशुन्य हैँ । चेतना एक इस जीवका ही स्वभाव है, और वह चेतना सामान्य रीतिसे एक 
प्रकार है, क्‍योंकि सत्ता भी सामान्यतया एक प्रकार है, जोब है तो जोव ऋसाधारण गुणको 
लिए हुए ही तो है । कोई भी पदार्थ अपने विशेष स्वरूपवगे न लिए रहे और सामान्य साधा- 
रण गुणोसे ही अपनी प्रतिष्ठा वना ले, यह कभी हो ही नहीं सकता । तो जैसे सामाम्यरूपस 
सत्‌ एक है लेकिन जब उसका विशेष करते हैं तो चेतना दो प्रकारकी होती है । दो प्रकारकी 
चेतता कीनसी है ? इसे शआागेके इलोकमें वतायेंगे । तो ऐसी वह चेतना जब चेतनादी विश्वेप 
वरथापर हृष्टि देते हैं तब दो भेद हुए और ये दोनों भेद एक साथ किसी जीवमें नहीं होते 


शिसि चेतताके भेद हैँ--घुद्ध चेतना और अशुद्ध चेतना । थे दोनों अवस्थाग्रोंसे सम्बंध रखते 
है । हीजो युद्ध हो वह झशुद्ध कस ? जा अशुद्ध ,हो वह खद्ध देसे ? तो चेतना दो तरहदी 


एक 


]३१ 
जे न 


पं 


है: सकता था ० । कनम$ंनम्पदनप: ्ड खफा 
न्तसूचा श्र एवा ॥प चंदना | इसे *ूदक चरण झद्च चार रह क्या 


रू कर 5 |, ९ 
प्र जा 8 ३० जसलना रतन मप्य खस््प नर न्ब्रू 
पिली स्थिति थे दोनों केतना गोरा मुख्यसख्पसे भी रहते है ! 


हज 
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शुद्धताकी ही उपलब्धि है । यों कहो कि वह शुद्धकी उपलब्धि ज्ञानरूप है | शुद्ध चेतनतामें 
क्या अनुभवा जाता है ? अनुभवने वाला ज्ञान ज्ञानको ही अनुभवता है । मैं ज्ञानमात्र हूँ, 
ज्ञानस्वरूप हूं । इस तरह अपने आपका ज्ञानमात्र रूपमें अनुभव करें, प्रतीति करें, उसे कहते 
हैं ज्ञानवेतना । देखो सभी जन चेतते रहते हैं। कोई अपनेको मानते कि मैं मनुष्य हूं, मैं 
झ्रमुक॒ परिवारका हूं. ऐसी पोजीशनका हूं आ्रादिक नाना प्रकारकी कल्पतायें रखते हैं भौर 
कोई ऐसा मानता हो तो कि मैं शरीर नहीं, मैं मनुष्य नहीं, मैं अ्रमुक पोजोशन वाला नहीं 
मैं तो एक चैतन्यस्वरूप हूं, तो ऐसी कोई दृष्टि रख नहीं सकता वया ? रख सकता है । तो 
ऐसी जिसकी दृष्टि बन गई उसकी कहलाती है ऋवेतना । 

ज्ञानचेतनाके बिना जीवका संसारपरिभ्रमण--ज्ञानचेतनाके बिना ही यह जगत 
भटक रहा है । लोग मानते हैं कि यह घर मेरा है, ये बन्धु मेरे हैं, ओर जब यह कल्पना कर. 
रखी है तो इनका वियोग तो नियमसे होगा ही । जब घर छूट रहा है, मरण हो रहा है तब 
दुखी होता है। पापका उदय श्रा जाय, घर बिक जाय तो यह दुःखी होता है। परिवारमें 
किसीका वियोग हो रहा हो तो यह दुःखी होता । तो यों समभियें कि जैसे कोई खानेंका 
लोभी पुरुष एक ही दिन खूब डटकर खा लेवे गरिष्ठ पदार्थ तो उसे १०-२० दिन तो खाली 
मूँगकी दाल रोटी खानी पड़ेगी । पेट खराब हो गया, बीमार हो गए"*“। और कोई पुरुष 
ऋगर रोज-रोज सीधा सादा सात्विक भोजन करता है तो उसको कश्रीं कोई तकलीफ नहीं 
होती । जिसने एक दिन मौज मान लिया खानेमें उसकी सारी करूर निकल जाती है। समता 
से रोज ही संतोषपूर्वक खाये तो उसके दिन अच्छे निकलते हैं। यह एक बहुत मोटी बात 
कह रहें हैं। ऐसी ही बात गृहस्थोंकी है। यदि गृहस्थीके अन्दर मोह राग श्रादि बढ़ाकर खूब 
मौज मान लिया तो बुछ समय बाद नियमसे दुःखी होना पड़ेगा । मान लो कई वर्षों तक 
अपने परिवारका, दैभवका संयोग समभ>समभकर मौज मान रहे हैं तो वियोग होनेपर उससे 
कई गुना अधिक दु:खी होना पड़ेगा | तो सारी कसर निकल आयगी और कोई गरहस्थ यदि 
जिन्दगीमें समतासे रहे और जाने कि ठीक है संयोग हुआ है, हो गया है, विपाक कर्म इसी 
प्रकारका है, उसमें मौज न माने तो साधारणतया वह सुखी अरब भी रह रहा है, और वियोग 
होनेपर भी वह आकुलित न होगा । यह समस्या सभी मभनुष्योंके सामने रखी हुई है । चाहे 
धनी हो, गरीब हो, सभीके सामने यह समस्‍या है कि सभीका संयोग है, वहाँ मौज मान रहे 
हैं तो उनका वियोग भी नियम होगा । ऐसा कहीं पक्ष तो नहीं है कि निर्धनोंके वियोग होवे 
निर्धनोंके प्राण जायें, धतिकोंके न जाये या उनका वियोग न हो | अरे यह तो सबपर॑ एक 
समानरूपसे बात गुजर रही है । तो उस समय इसे बहुत विह्नल होना पड़ता है । तो जो 
पुरुष बाहरमें वुछ अ्रपना स्वरूप चैतते हैं उनको नियमसे श्राकुंलित होना पड़ता है और जों 
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अपने श्रापमें अपना स्वरूप चेतते हैं--मैं ज्ञानमात्र हूं, केवल यही चेतना मेरा स्वरूप है, यही 
सारा वेभव है। जायेंगे इस शरीरको छोड़कर तो सारे वैभवकों साथ ले जायेंगे और यहाँका 
कुछ भी साथ न जायगा | तो ये भ्रव भी मेरे नहीं हैं । मैं इन सबसे निराला केवल चैतन्य- 
स्वरूप हूं, ऐसा बोध ज्ञानियोंके रहता है, श्रीर वे कभी विह्नल नहीं होते । तो यहां चेतनाके 
दो प्रकारोंमें शुद्ध चेतनाकी विशेषता कही जा रही है कि वह तो एक ही प्रकार है, शुद्ध उप- 

लब्धि रूप है और ज्ञायकस्वरूप है, इसी कारण उसे ज्ञानचेतना कहते हैं । 

अशुद्धा चेतना द्वेघा तथ्थथा कर्मचेतना । 
चेतनत्वात्फलस्यास्य स्यान्कर्मफलचेतना ॥॥१६५॥ 

प्रशुद्ध चेतनाकी कर्मंचेतना व कर्मफलचेतनाके रूपमें द्विविधता--शरशुद्ध चेतना दो 
प्रकारकी होती है--कर्मचेतना और कर्मफल चेतना । शुद्ध चेतना एक ही है--ज्ञानचेतना, 
क्योंकि उसमें कोई विकल्प नहीं है । अथुद्ध चेतनाके ये दो प्रकार हैं--१-कर्मचेतना, २-कर्म- 
फलचेतना । ज्ञानचंतना तो सम्यम्दृष्टिके ही हो सकती है, मिथ्याहृष्टिके न होगी और कर्मचेंतना, 
कर्मफलचेतना मिथ्यादृष्टिके होती है, और कदाचित्‌ निचली भूमिकाश्रोंमें गौरारूपसे सम्यग्दृष्टि 
के भी मानी गई है, पर अभिमुखता और प्रतीतिकी दृष्टिसे उसके भी ज्ञानचेतना ही मुख्य 
होती है । कर्मचेतनाका अर्थ यह है कि ज्ञानसे अतिरिक्त अन्य क्रियाग्रोंमें इस तरहका अनुभव 
करना कि मैं कर रहा हूं, जैसे मैं खा रहा हुं-इस प्रकारकी जहां बुद्धि होती है वह कर्मचेतना 
है । ज्ञान भी हो, प्रतीति भी हो, श्रद्धा भी इसी तरहकी हो कि मैं ये ये काम कर रहा वह कर्म- 
चेतना है और फिर जो कुछ कर्मफल श्राते है सुख दुःख तो उनको चेतना सो कर्मफल चेतना 
है । मैं भोगता हूँ, मैं मौजमें हूं, बडा सुखी हूं, इस तरहका जो अचुभव है वह कर्मफल चेतना 
है । ये दोनों ही चेतनायें इस जीवको संसारमें भटकाने वाली हैं । बड़े-बड़े पुरुषोंने यही तो 
बड़प्पनका काम पहिले किया कि कर्मचेतना, कर्मफलचेतनाका परित्याग करके एक ज्ञानचेतना 
में ही सन्तुष्ट रहे, तृप्त रहे, लीन रहे, जब कि अज्ञानी जन इन वैभवोंके प्रति इतनी लालसा 
रखते हैं कि ये और भी शआ्रा जायें । श्ररे जितना वैभव अभी पासमें है उतनेकी ही सम्हाल नहीं 
कर पाते, उससे कष्ट मानते, मगर चाहते हैं कि और वैभव झा जाय । तो वैभवकी चाह बनी 
रहनेके कारण लोग दुःखी रहा करते हैं । जब इतना वैभव मान लो बढ़ भी गया तो इच्छायें 
और भी बढ़ जायेंगी, ओर भी अनेक प्रकारके विकल्प सामने खड़े हो जायेंगे, जो कि दुःखके 
ही कारणभूत होंगे । फिर तो सुखसे खा भी न सकेंगे । जों धन पासमें है उसीवेश ढंगसे उप- 
योग न कर सकेंगे । अज्ञानी जन तो इन जड़ पदार्थोको अपनानेमें इनका संचय करनेके लिए 
निरन्तर चिन्तित रहा करते हैं, और इन बड़े-बड़े पुरुषोंने चक्रवर्ती तीर्थकरने श्रौर भी ग्रनेक 
महापुरुषोंने इस पायी हुई विभूतिको तुर्ववत्‌ समभकर त्याग दिया, जिसकी शोर फिर मुड़कर 
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देखा भी नहीं । जिसमें रंचमात्र भी सार नहीं समझा और तब इस ज्ञानचेतंनाके प्रतापसे जो 
उनकी गुणसमृद्धि हुई है, इतनी भ्रनन्‍्त समृद्धि हुई है। परमात्मा हुए, बड़े-बड़े योगीजन 
जिनका ध्यान करते हैं, वे सदाके लिए जन्म मरणके संकटसे छूट गए । इससे हम आपका 
कर्तव्य यह है कि ऐसा ज्ञान पायें कि कर्मंचेतना, कर्मफलचेंतनाका त्याग हो और हम अपने 
इस विशुद्ध ज्ञानस्वरूपको ही चेतते रहें, इस हो ज्ञानचेतनाके प्रतापसे मुक्ति प्राप्त होगी । 

अन्ात्मा ज्ञानशब्देन वाच्यस्तन्मात्रत: स्वयम्‌ । 

स चेत्यतेइनया शुद्ध: शुद्धा सा ज्ञानचेतना ॥१६६॥ 

ज्ञानचेतनाका विष्य--शुद्ध चेतनाके सम्बंधमें कह रहे हैं कि शुद्ध चेतनाका दूसरा 

नाम है ज्ञानचेतना । शुद्धचेतना, ज्ञानचेतना, आत्मचेतना आदि किन्‍्हीं भी शब्दोंसे कहो 
अआत्मए यह ज्ञान शब्दसे कहा गया है । ज्ञान शब्दसे जब आत्माका वाच्य किया तो इसके मायने 
यह हैं कि आत्माका वाच्य किया तो इसके मायने यह हैं कि जहाँ केवलज्ञान ही चेता जा रहा 
हो उसे ज्ञानचेतना कहते हैं और वही है एक शुद्ध चेतना । आत्माका चेतन भी ज्ञानके रूपसे 
बनता है । आात्माके बारेमें चाहे गुण पर्यायोंका पिण्ड हो ऐसा विचारो चाहे यह अरसंख्यात- 
प्रदेशी है इस ढंगसे विचारो, चाहे इसमें ये परिणतियां होती हैं ज्ञानमात्र परिणमन है, यह 
इनका परिणमन है चाहे यह विचारों, चाहे अन्य-अन्य पर्यायों रूपसे विचारो वहां आत्माका 
अनुभव जागृत नहीं होता । श्रात्माके परिचयके लिए ये सब बाते बतायी है, पर साक्षात्‌ अनु- 
भवका जो माध्यम है वह है ज्ञानमात्र हुआ इस प्रकारका चेतन, और इसको खुद प्रयोग करके 
परख सकते हैं कि जिस समय हम इसे ज्ञानमात्र रूपमें ग्रहण करते हैं, केवल ज्ञानमात्र जानन 
ज्योतिस्वरूप और जाननाका जो स्वरूप होता है उस - स्वरूप दृष्टिमें लेकर जब हम इसका 
चिन्तन करते हैं तो वहां निविकल्प अनुभूति प्रकट हो जाती है । तो श्रात्माका चेतन करना, 
शुद्ध आत्माका चेतन करना सो है ज्ञानचेतना । शुद्ध आत्मा श्र्थात्‌ ज्ञानमात्र आत्मा । उसके 
साथ न तो कोई विकार वाली बात लगायी जाती हो, न मुक्ति वाली बात लगायी जाती हो 
और न विशेष भेद वाली बात कही जा रही हो, याने समस्त उपरागोंसे रहित केवल ज्ञानका 
जो चेतन है उसे कहते हैं ज्ञानचेतना । इसको भेदरूपसे वर्णन किया गया कि मैं ज्ञानकों ही 
करता हूं, ज्ञानकों ही भोगता हूँ, यह भेददृष्टिसि वर्णन है, पर इसका जो वाच्य है वह वाच्य 
ग्रहणामें लिया जाय और करने भोगनेके विकल्पको हटा दिया जाय तो वह विपय ज्ञानचेतना 
का हो जाता है। 

अर्थाज्जानं गुण: सम्यक प्राप्तावस्थान्तरं यदा । 

आत्मोपलब्धिरूप स्यादुच्यते ज्ञानचेतना ॥१६७ा॥। 

ज्ञानचेतनाका स्वरूप--जिस समय झआत्माका ज्ञानगुण एक सम्यक्‌ अवस्थाको प्राप्त 
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होता' है. याने जिस ज्ञानके साथ विकार नहीं रहते, -ज्ञान जिस-आधारमें :है उस आधारमें' भी 
विकारके विकल्प नहीं होते, ऐसा जब ज्ञान सम्यक्‌ अवस्थाको प्राप्त होता है तो! वहां. आत्मा 
की उपलब्धि है और ऐसा शुद्ध केवल ग्रात्माकी उपलब्धिरूप जो. अवस्था है .उस. ही का नाम 
जशञानचेतन। है.। 'ैं ज्ञानमात्र हुं! इस अकारका जो चेतन है उसे ज्ञानचेतना कहते हैं। करना 
भोगना क्या ? करने भोगनेकी प्रकृति मनुष्योंमें-है और करने भोगनेसे ये बड़े परिचित हुए हैं, 
तो करने भोगनेके रूपमें ही परिचय - कसनेका यत्न किया है। परवस्तुमें करना क्या और 
भोगना क्या ? है और होता है.। जब पदाथे है तो प्रतिक्षण उसकी पर्याये होती हैं । इसमें 
करनेकी क्या बात-झ्ायी और -भोगनेकी - क्या बात आयी ? लेकिन यह जीत इसी ज्ञानकी 
किसी विकलाके बलपर यह .करने भोगने डँसी बात समझ रह्न था' तो उसी समभके द्वारा 
यहांकि करने भोगनेके विकल्पको-मेटना है / जबः यह कहा जाता कि यह आत्मा ज्ञानको तो' 
करता: है और ज्ञानको ही भोगता है, इस- तरहसे यहाँ चेतना करता- है, पर इसको चेतनेमें. 
यह विकल्प नहीं पड़ा है कि मैं ज्ञानको करता हूं व ज्ञानको भोगता हूं। ज्ञात * है, होता है: 
यही उसको एक चेतना है। तो वहाँ ज्ञान ज्ञानमें रहता है और ज्ञानका जानन बना रहता 
है, यही ज्ञानका जानन है, इसमें शुद्ध श्रात्माकी उपलब्धि है, न भोगता. है, न विकार है, न' 
मुक्तिकी चर्चा है। केवल आत्माके सत्त्वके कारण स्वरूपतः' जो है वह: अनुभवमें है, इसीको 
कहते हैं ज्ञानचेतना । ज्ञानके अतिरिक्त अन्य भावमें किसी प्रकार॒का चेतन नहीं है..। यों प्रति- 
षेध द्वारा भी ज्ञानचेतनाका स्वरूप जाना जाता है और - भेदहृष्टिमें यह ज्ञानकी ही. करता है 
और ज्ञानको ही भोगता है, और ज्ञानमें ही इस तरहका.संचेतन है; इसे कहते हैं ज्ञानचेतना । ' 
सा ज्ञानचेतना नूनमस्ति:सम्यग्हगात्मनः व 
ह न स्यान्मिथ्याहशः क्वापि 'तदात्वे तदसम्भवात्‌ ॥१६५॥ 
सम्यर्ृश्यिंके. ही ज्ञानचेतनाका प्रतिपादन--यह ज्ञानचेतना निश्चयसे * सम्य्दृष्टिकेः 
ही होती है, मिथ्यादृष्टिके नहीं होती; वयोंकि मिथ्यात्वमें तो हो जाती है विपर्ययेबुद्धि ।. जो' 
नहीं हैं उसे अपनेरूप मानना । अनथ्में अर्थकी श्रद्धा करना और अश्थेका परिचय हीन रहना, 
ऐसी जहाँ श्रद्धा हो वहाँ :आत्माका भान क्या ? वह-ज्ञानमात्र हैं, इसमें विकार और हक इ 
अतीत अपने स्वरूपसे जैसा सहज सत्‌ है उस रूप इसका परिचय मोहियोंको, पर्यायबुद्धियोंको 
हो ही नहीं सकता । उनकी 'ज्ञानचेतना कैसे बनेगी ? तो 'ज्ञानचेतना इस, सम्यस्दृष्टिक ही होती: 
है । ज्ञानचेतनामें चेता क्या गया ? तो ज्ञानका आवरण करने वाला जो कर्म 'है- उसका क्षयो- 
पशम है तब ही ज्ञान चेता गया ।:तो जहाँऐसे शुद्ध:ज्ञानको जाननेका, जो आ्रावरण करता हो 
ऐसे कर्मके क्षयोपशमका साथ सम्यक्त्वके. साथ है । सम्थवत्व: जहाँ हैः वहाँ प्रात्मज्ञानावरणका 
या ज्ञानज्ञानावरणका क्षयोपशम - है, श्र्थात्‌ ज्ञानके ज्ञानको ढाक़ने-वाली,जो-प्रकृतिं:है उसका 
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क्षयोपशम है, वहां ज्ञानका ज्ञान होता है । कर्मोमें प्रकृतियाँ १४८ ही नहीं हैं, किन्तु असंख्यात 
है'॥ उन असंख्यात अरकृृतियोंकों गिनाये कौन ? तो संक्षेप करके १४८ प्रकृतियाँ की गई हैं । 
जैसे स्थावरनामकर्मका उदय है तो वह स्थावरनामकर्म एक ही तरहंका तो नहीं. है । प्रथ्वी- 
काय .स्थावरनामकर्म, जद्धकाय स्थावरनामकर्म, ऐसे ये मुख्य ५ भेद हैं और फिर ये ५ भेद 
ही न समझ्िये--किन्तु प्रथ्वीमें जैसे भिन्न-भिन्न: जांतियाँ हैं--कोई 'भुरप्ञुर है, कोई ढेला है, 
कोई हीरा है, कोई स्वर्ण है, ऐसी जो भिन्न-भिन्न प्रकारकी बातें हैं.वेसब पएृथ्वीकायिक स्थावर- 
नामक हैं । श्रब कितनी प्रकृतियाँ गिनाई जाती हैं ? बिना परहेतुके' विषमतायें नहीं. हुआ 
करती । तो यहाँ' पृथ्वीमें, वनस्पतिमें इतनी विषमतायें दिख रही हैं---नीमका पेड़फल दूसरे 
किस्मका, आमका पेड़फल दूसरे किस्मका, तो इन विप्रमताश्रोंकी कारण क्या है ? तो जैसे 
शरीररचनाका कारण नामकर्म है, स्थावर रचनाका कारण स्थावरनामकर्म है, ऐसे, जो भिन्न- 
भिन्न प्रकृतियों वाले काय हैं उनका कारण भिन्न-भिन्न प्रकृतिका उदय है, तभी असंख्याते कर्म 
बन जाते हैं । तो एक घटका ज्ञान न करने देने वाला जो आवरण हैं वह घटज्ञानावरण है । 
इस आत्माकी अनुभूतिको न करने देने वाला'जों आवरण है वह आत्मानुभ्त्यावरण है। 
जितने किस्मके ज्ञान हो सकते हैं उतने किस्मके आंवरण भी हुआ करते हैं। हाँ एक नित्यो- 
दघाट निरावरण जो कि निगोदका, जघन्य ज्ञान है वह आवरणरहित है, वहाँ आवरण नहीं 
होता वहां भी यदि,श्रावरण! होता तो स्वरूप. मिट जाता । तो यों वहां ज्ञानके ज्ञानावरणका 
क्षयोपशम है उस स्थितिमें !इसका सम्यर्दशेन है और उस सम्यक्त्वके होनेसे इसकी ज्ञानपरि- 
णततियां चल * रही हैं । 
ग्रस्ति चैकादशाज्भानां ज्ञानं मिथ्याटशोपि यत्‌ । 
नात्मोपलव्धिरस्यास्ति मिथ्याकर्मोदयात्परम्‌ ॥१६९॥ 

भिथ्यात्वकर्मोब्यसे एकादशाज्र ज्ञानी, सिथ्याहष्टियोंके भी आ्रात्मोपलब्धिकाड भाव होते 
से.ज्ञानचेतनाका अभाव--मिथ्याद्शनका ऐसा विकट झताप है कि मिथ्याहृष्टि. जीवको ११ 
अंगका भी ज्ञान हो सकताः है परन्तु आत्माका शुद्ध अनुभव, उसके' नहीं है.। १५ अज्ज के ज्ञान 
में ज्ञातृ-वथांज्ध हैं और,११ अद्भ € पूर्व तकका , भी 'ज्ञान मिथ्याइष्टिके कहा गया है तो उस 
६,पूर्वके अन्दर भी आत्मप्रवाद, ज्ञानप्रवाद ज्ञानका भी बहुत विस्तृत ज्ञान हो गया है और' 
इतने ज्ञान वाले साधु समतासे भी रहते हैं । उनमें रागह्ठेघादिक श्रत्यन्त मगद हो गए हैं, और 
इस आत्माके ज्ञानके बलपर याने-आत्मद्रव्यके ' सम्बंधमें जो उनके पूर्व ज्ञानरूपसे ज्ञान बढ़ा है 
वह इतना विशाल: विस्तृत,है कि. जिसका वह उपदेश करेगा तो यथार्थ ही तो करेगा, उसके 
अनुरूप ही करेगा और उसी फो्सेके साथ करेगा । तो सुनने वाले तो सम्यक्‍त्व लाभ ले लें, 
तिर जायें और यह नःतिर सके । इतना ऊँचा ११ अ्रक्भ और € पूर्वोका.ज्ञान भी हो जाता 
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है तो भी उसे झात्माका शुद्ध अनुभव नहीं हो पाता, जिसके मिथ्यादर्शनका उदय है। ैसे 
पीछे कहीं कोई वस्तु रखी है उसके आगे भींत है तो वह वस्तु नगर न आयगी । अरब भींत 
तो यह २-२॥ फिटकी मोटी है । श्रगर कोई ४॥ फिटकी मोदी भींत उठाये तो क्‍या वह वस्तु 
दिखेगी ? नहीं दिखेगी । तब भी झ्रावरण है। और कोई ४।॥। सृतकी चद्दरको ही श्राढ़े कर दे 
तब भी वह वस्तु न दिखेगी | श्रथवा इससे भी काफी पतली चहर आड़े भा जाय तो भी वह 
वस्तु नजर नहीं झ्राती । इसी प्रकार मिथ्यात्वके ऐसे सूक्ष्म अंश भी उदयमें चल रहे हों तो भी 
वह श्रावरण ऐसा विकट है कि वहां आत्माका दर्शन नहीं हो पाता । यह घर मकान मेरा है 
ये स्त्री पुत्रादिक भेरे हैं, यह देह ही मैं हं--ये सब मोटी कुश्द्धायें हैं, पर श्रन्तः जैसा मैं सम- 
भने वाला, जानने वाला, विचारने वाला, जो कुछ मैं करता हूं किसीको अनुकूल प्रतिकूल 
कषाय जैसा जो आया यह मैं कर रहा हूं, यह ही तो मैं हूं, यह भी कुश्रद्धा है और बड़े तत्त्व 
की बातें की जा रही हैं और उस तत्त्वज्ञानकी बातके समय जो यह श्रद्धा बनी हो कि जो 
ऐसा जानने वाला हो, जो इस तरहके एक प्रकाश दे रहा हो या मैं खुद अपने आपमें कुछ 
प्रकाश पा रहा हूं, जान रहा हूं तो वह जाननहार यह ही तो मैं हूं । यह भी कुश्रद्धामें आा 
गया । किसी भी पर्यायमें स्वको श्रद्धा बनी हो, वस वही मिथ्यादर्शन समभिये । अ्रव चाहे वह 
अपने तत्त्वज्ञान वाली पर्यायकी बात हो, चाहे वह अपने आत्माके चिन्तन रूप ध्यानकी बात 
हो, आत्मस्वरूपका जहां विचार चल रहा हो, ऐसे विचार वाली पर्याय हो, इस किसी भी 
पर्यायमें यह मैं हूं ऐसा अनुभव करने वाला जीव सत्य श्रद्धासे परे है । तव अंदाज लगा लीजिए 
कि ११ अंग तकके ज्ञान करने वाले ऊँचे साधु बड़े तपस्वीके भी मिथ्यादर्शन पाया जा सकता 
है, यह बात किस तरह सम्भव है ? वह इस तरह संभव है कि किसी भी पर्यायमें स्वको बुद्धि 
हो जाय, यह मैं हूं, वहां मिथ्यादर्शन है और पर्याय श्रतीत उस शुद्ध आत्मद्रव्यका अनुभव हो 
तो वहां सम्यक्त्व है । तो बड़े-बड़े ज्ञानी ऐसे लोग भी क्या पर्यायसे भ्रतीत उस शुद्ध जीवत्व 
का वर्णान न करते होंगे ? इतने बड़े अंग पूर्वके ज्ञाता उस शुद्ध जीवत्वकी बात क्या न बताते 
होंगे ? बताते हैं, बताकर भी इस तरह जो उनका परिणाम है, पर्याय है, उसमें ही स्वरूपसे 
अनुभव है और शुद्ध आत्मद्रव्यमें स्वीयरूपसे अनुभव नहीं है । यों मिथ्यात्व कमंके उदयसे 
ऐसे-ऐसे श्रुतत्ता संचय करने वाले जीवोंके भी आात्माकी उपलब्धि नहीं है, ज्ञानचेतना 
नहीं है । ह कम 
ननुपलब्धिशब्देन ज्ञानं प्रत्यक्षम्थतः -) 
तत्‌ कि ज्ञानावृत्तें: स्वीयकर्मणोन्यत्र तत्क्षतिः ॥२००॥॥ 

क्या श्रात्मज्ञानावरणके क्षयसे ही आत्मप्रत्यक्ष हो सकनेका शंकाकारका प्रश्त--श्रत 
यहां शंकाकार ' कहता है कि आत्माकी उपलब्धि मिथ्याहृष्टिके होती है, यही बात तो बतायी 
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गई हें । तोड लंड भर यक्ष ठै, आत्माकी जरा उ प्लब्वि होता अर्थात्‌ झत्माका 
यक्षश्ञात होगी भत्मउपर्लो5 थे होती ५ तो लए ० (जुज्ञासा होगे. 
प्राकृतिक खो पेय आ्मीय ज्ञानावरण का धर हो जात ० बे आत्म 
की उपलब्धि हैं | ब॒ द्यों नहीं हुई थी कि प्‌की लब्विपर 
करने वर्ले। ज्ञाना छा ६ अर्थर्ति आए्माको श। सा ज्ञानावर्खका 
खुदय थीं, 5 हो जब क्षय ते आपत्माका ज्ञान कही आत्म उपलब्धि कहला 
सकेगी । तो 'ओ कि डरे तमें आएत्मीय ज्ञाव[वरणुका क्षय हों । कल! 
एंकाकारकी यह आशंग है कि जब तक आत्म छघका शर्त करने वलें करमेका 
झुदय था तेरे खत्मोपलब्धि भें हो रही थी ' जैसे घटोपल च्वका आविर तक हें. 
तो चटोपलब्धि नहीं रही ' व्‌ यहाँ गे बात हैं. लव्षि तो पड़ी हैं, 
उपयोग नहीं दें. ' अपन लीं जन जे बोंकि पट ज्ञान नहीं कीड़ा सेकी घट: 
ज्ञान हो ही नहीं पं यह व्य कझूपसे ही तो रही | तो घट ब्रश 
की चल रहें है, तो पे ही देय जझनावरण ् श्र ) रण तोज 
ऋ(त्मोकी उपलब्ि जः रही वो! बंदी ज्ञान|वरणका चुका ९ महा 
यह प्रश्त य हैं शुकाक (सकों यह दुर्वि हे कि खत्मशावा शक क्षय त्र्से 
आत्मोपर्ल: च्घ हो जाती होगी, आशयकों ० यहां ने गई हैं. कि रो वहीं 
आत्मज्ञावात होग। और, उर्स पं मात आत्मा उ (व होतीं होगी उससें 
फिर दूसरेकी रखी जी होगी * ऐः रख काकारकी * सिफ गे. 
जिज्ञसा है आत्मोपलीर्व! जहां ठै, * उसके एनावर हो गया 
है? शव 3 का सर्माधान करते दे 
स् स्वावरणस्पोचन पल हेंतुनेशोरदर्ग 
कमील्तरोंदरी क्षो। नर्सिक कार्येकथर्यी (२०९४ 
खत्मानुप ब्च्घकी त्मज्ञानावस्णो (कं झंति क्क्शोर रोद्य्पेप्तत द््खि 
बाल उत्त सएछ व-.श कक री स्त्त शंकाके सम (थाने हूँ कि ग़कधवारक 
कहता ४ हू ठीव ् आत्मानेगें 3) आपत्मज्ञवीवरर ग्से होती हैँ » 
डूसके ह कहती ही ठोक ट् त्मज्ञानावरणकै उदय आध्मोप व्चि नहीं 
होती हैं। ज्त साथ हों “| जी समता एक़ि यद्ध्पि रत त्यक्ष होनेमें 5 
रण अत णुठेँ प्रकृतिक आप्माका प्रत्यक्ष नहीं हो पातए हैं प्रन्तु सो! 
ह्वी अन्य उदय भी उरे प्रत्यक्षकों के हुए हैं हु भी उसने सप्थ च्वाहिए, 
आत्मज्ञनतावर क्के उर्द आपत्मप्रत्यक्ष हीं 6, बल रत 4 ही व नव ए १ थट 
कि त्यज्ञानावरणर ते आत्मप्रत्यक हों होता, वि सध्य हों 
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दूसरे कर्मका भी उदय है जो उस आत्मप्रत्यक्षकों नहीं: होनें दे रहा है ॥ एक गुणका घात 
करनेके लिए अन्य कर्मोकी भी अपेक्षा' होती है, यह बात असिद्ध नहीं है । अर्थात्‌ यहां आत्म- 
जश्ञानको रोकनेके लिए आत्मज्ञानावरणका उदय बताया, वह तो मूल कारणों. है, पर साथ ही 
अन्य कर्मोका उदय भी इस' आ्रात्मज्ञानके न होने देनेमें सहकारी है, इस बातकों खुलासा 
करते हैं । 

अस्ति मत्यादि यज्ज्ञानं ज्ञानावृत्त्युदयक्षते: । 

तथा वीर्यान्तरायस्य कर्मंणोइनुदयादपि ॥२०२॥ 

श्रात्मोपलब्धिके हेतुओंकी पद्धंतिके उदाहरणसें मत्यादि ज्ञानकी मत्याद्यावरणोदयक्ष- 

त्यपेक्षताके साथ चीर्यान्तरायकर्मो दयक्षत्यपेक्षताक। दर्शान--जैसे मति आादिक ज्ञान मतिज्ञाना- 
वरण आदिके उदयके क्षयसे होते है याने मतिज्ञानावरणमें क्षयोपशम मतिज्ञानावरणुके स्प- 
धंकोंका अनुदय ही तो चल रहा है, तो वहाँ मतिज्ञानावरण कर्मका क्षय है-। + क्षायोपशमिक 
स्थितिंमें जिंन स्पर्धकोंका उदय नही हो रहां या उदय होते ही क्षय हों गया तब मतिज्ञान, 
श्रुतज्ञानादिक ज्ञान बन रहे है लेकिन यह न समझना चाहिए कि केवल मतिज्ञानावरणके 
उदयके हथ्नेसे ही मतिज्ञान होत। हो । वीर्यान्तराय कर्मका अनुंदय भी आवश्यक है | जितनी 
भी शक्तियाँ है उन शक्तियोंके काम होनेमें वीयंकी आ्रावश्यकेता होती है । वीयेशक्तिकी विभ्वुता 
होनेसे स्वंशक्तियाँ श्रपता काम कर रही हैं । यद्यपि आत्मामें ऐसी शक्तियाँ भिन्न-भिन्न नहीं 
पड़ी हुई है कि ये शक्तियाँ अपना काम करें, उसमें ये बल प्रदान करें, किन्तु एक उस अखंड 
द्रव्यमें कोई निर्रय करनेके लिए ऐसी भिन्न-भिन्न शक्तियोंका परिचय दिया जाता* है । श्रात्म- 
द्रव्यमें एक ऐसी वीर्यंशक्ति है कि जिसके प्रतापसे सारे गुण अपना कार्य करते है । उन गुणों 
का कार्य तो उन गुणोंके अनुरूप है, पर उनमें कार्य केरनेकी क्षमता है । ऐसा कोई प्रश्न करे 
कि क्‍यों है ? तो उसके उत्तरमे जो कुछ कहना पड़ेगा उसका ही भाव यह है कि इस प्रकार 
की उसमें वीय॑शक्ति है| तो जैसे मतिज्ञान मतिज्ञानावरणके उदय क्षयसे और वीर्यान्तरायके 
उद्ययक्षयसे होता है वहाँ वीर्यान्तरायका उदयक्षय सहकारी है और मतिज्ञानावरणको उदयक्षय 
मूल है तब मतिज्ञान हुआ, इसी तरह यहाँ जानना चाहिए कि द्यात्माका जो प्रत्यक्ष होता है 
अनुभव परिज्ञान इसमे आत्मज्ञानावरण कमका उदयक्षय तो मूल कारण है और साथ ही अन्य 
कर्मोका भी उदयक्षय उस आत्मप्रत्यक्षमें कारण होता है तो वे अन्य कर्म कौन है जिनका 
उदय आत्मप्रत्यक्षमें सहकारी होता है, इस बातको अरब कह रहे है । 

मत्याद्यावरणस्योच्चै: कर्मगो$नुंदयाद्यथा । 

हृढ्मोहस्पोदयाभावादात्मशुद्धोपलब्धि स्थात्‌ ॥२०३॥ 

प्रात्मोपलब्धिमें आत्मोपलब्धिमतिज्ञानावरणानुदय, दर्शनमोहोदयाभाव व वीयया्ति- 


भूण 


ञ 
२ 


- . पह्न्चॉध्यायीःअवचन दशम) भाग १७१ 


. .  शायानुदयंक्षीःहैतुता---्यहां: प्रकरणाः यह: चलः रहां---शंकाकारने यह कहा: था; कि झोत्माका 
' जो :्रत्यक्ष-होता:है, परिज्ञातः होता: है उसमें कारणा-तो आत्मीय-: ज्ञात्ावरणका- उदयक्षय होगा 
तो शंकोकारके श्राशयमें: केवल आंत्मीय- ज्ञानावरणके उदयक्षयमें ही; काररणंता है, अआात्मप्रत्यक्ष 
« “होनेमें ऐसा आावःथा;  तोःउसके संमाघानमें: यह. कह रहे हैं: कि. हाँ:यह वातः ठीक है: कि आत्मि- 
-. प्रत्यक्ष होनेमें औत्मीयं ज्ञानावरणकाःउदयक्षय कारेण हैं, पर इतना; हीः भाग्रह: न: रखें; सांथमें 
-  यह-भी बात है; कि अत्य' प्रकृतियोंका भी उदयक्षय: आत्मप्रेत्यक्षमेंगसहकारी: कारण होता  है। 
.. उसीको यहां स्पष्ट किया जा रहा-है कि जैसेःमतिज्ञान: उत्पन्न होता: हैःमतिज्ञानावरणके-उंदय- 


« क्षय प्रौर वीर्यान्तराय कर्मके-उदयक्षयसे- अर्थात्‌ वीर्यान्त राय कैम॑के-अ्नुदयकी सहकारिता पाकर 


... मंतिज्ञानावरणका उदयक्षय मतिज्ञानकीः उत्पत्तिमें कारण-होताः है;'. इसी प्रकार प्ात्मप्रत्यक्ष 
:. मृलमें तो आत्मज्ञानावेरणके उदयक्षय से होता, किन्तु साथ-ही वीयन्तिराय: कर्मंका. उदयक्षय 
» और दर्शनमोहतीयकर्मका अनुदय भी: सहकारी कारण :है। यंहां यह-बात-निर्णयमें दी है. कि 
. आत्मप्रत्यक्ष होता है, आत्मा मतिज्ञोनावरणके- उदयक्षय वीर्यान्तराग्. कर्मके. उदयक्षय - और 
दंशंनमोहनीयके! अनुदययसे। अ्राल्मप्रत्येक्ष होनेमें थे तीनों कारण बताये गए: हैं और वे तीत्नों 
... कारण भिन्ननभिन्न नहीं हैं अर्थात्‌ अलग-अलग समयके नहीं हैं. कि कभी किसीसे किसी कारण 
से हो गया, कभी 'किसीक़ो दूसरे कारणसे हो ग़या । जिसको-भी प्रत्यक्ष होता है उसके प्रत्यक्ष 
में ये तीनों ही एक सोथ कारणा हैं। अर्थात्‌ आत्मीय ज्ञानावरणका अनुदय, वीर्यान्तराय कर्म 
का 'अनुदय-और दर्शनमोहनीयकर्मका अनुदयः। सो इन तीनुोंमें: मुख्य. तो आत्मीय: ज्ञानावरण 
का अनुदय उदयक्षय है श्रीर यदि ये शेषके दो न हों तो यह नहीं. होता अर्थात्‌ जहां सम्येकत्व 
आोत्मोपलब्धि आऑतल्प्रत्यक्ष-ये हो रहे हों वहां ये तीनों निमित्त होते हैं । 
किड्त्वोपलब्धिशव्दोपि स्यादनेकार्थावाचक: । 
शुद्धोपलब्धिरिव्यूक्ता , स्यादशुद्धत्वहानये-।॥२०१४।॥ 

- उपलब्धि: शब्दसे शुद्धोपलब्धिकी बाह्यता--इस श्लोकमें - उपलब्धि :शब्दके अर्थंका 
आंशय बताया गया हैः। उपलब्धि: शब्द अन्तेक ग्र्थोका वाचक- है। अलग-अलग. सभी भ्र्थों 
पर:हृष्टिं देक॑र विश्वास जांय तो ,उपलब्धिः 'शब्दके: अनेक अथ होते हैं, किन्तु यहां जो आत्मो- 
पलव्धि को बात कही जा रही है, उसका प्रयोजन शुद्धोपलब्बि है अर्थात्‌ शुद्ध आत्माकी-उप-: 
. लब्धियां | यहां शुद्ध पत्यक्षका अर्थ केवल शुद्ध लेना /कि ,€ पदार्थो्में .गत होकर भी “जो केवल 
' अ्रंपने सहज -स्वरूपमें-है, जो :यूलः है जिसके ये € परदार्थोकी-विशेषंतायें बनतो. हैं उस सामान्य - 

जीवको शुद्ध शब्दंसे लेता ॥ प्रकरण: यह जल:रहा है .क़िं उस. जुद्ध तत्व॒की उपलब्धि हो- तो 
आत्मप्रत्यक्ष:हो, सम्परदर्शनः:ही ॥ ,तो इन -विशेषोंमें:रहने वाला जो सामान्य जीवत्व है, परम- द 
... पारिणामिक भावस्वरूप वह-जो जीवःएकत्व है. उस एकत्वकी उपलब्धिको यहां :जुद्धोपलव्धि 


रु ; 
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कहा है | तो यहाँ शुद्धो पलब्धि श्रशुद्धताको दूर करनेके लिए है। श्रपना उपयोग ऐसे सामान्य 
शुद्ध जीवत्व पर रहे और इसकी विशेषताश्रोंपर न रहे तो ऐसी स्थितिमें ऐसे उपयोगके संयम 
में ऐसे आत्मनियंत्रणमें इस जोवके विकल्प दूर होनेके श्रवसर मिलते हैं श्रौर उन अवसरोंमें 
इस जीवको सम्यवत्वकी निष्पत्ति और श्रात्मानुभूति होती है | आत्मानुभूतिके लिए यही बात 
उपयोगमें श्रायगी कि वहाँ किसी भी विशेषका उपयोग न रहेगा, किसी विशेषकी दृष्टि न 
होगी । केवल उस शुद्ध जीवत्वकी दृष्टि होगी । तो वहाँ आत्मानुभूति होती है और शुद्धो- 
पलब्धि होती है । तो अ्रनेक यत्न करके यही कार्य किया जाना है । 
अस्त्यशुद्रोपलब्बिश्व॒तथा मिथ्याहशां परम । 
सुदृर्शां गीणरूपेण स्यान्नस्याद्या कदाचन ॥२०५॥ 

मिथ्याहष्टियोंके श्रशुद्धोपलब्धिका नियम व कदाचित्‌ किसी अंशमें सम्पग्हष्टिके होनेपर 
उसको गोणताका कथन--प्रशुद्धोपलव्धिके स्वामी कौन हैं, उसका विवरण इस श्लोकमें किया 
है| अशुद्धोपलबव्धि केवल मिथ्याहृष्टिके ही होती है श्रर्थात्‌ श्रणुद्धकी ही उपलब्धि है । शुद्ध 
का परिज्ञान ही नहीं है, जो ये € पदार्थ सामने आ्राते हैं यही जिनके लिए सर्वस्व है | ऐसी 
उपलब्धि मिथ्याहृष्टियोंके ही होती है । जैसे अ्रनेक चर्चायें लोग करते हैं--जीवकी भी चर्चा 
करते हैं, जीवस्थानोंकी बड़ी विस्तृत चर्चा करके जीवका बड़ा परिज्ञान करते हैं । ये १४ मार्ग- 
णायें है, यह कपायसहित है, यह कपायरहित है, गे गतियोंमें हैं, ये गतिरहित हैं । इस तरह 
सभी मार्गणाश्रोंके आश्रयसे जीवका विस्तृत वर्णन करते हैं लेकिन यह सब परिज्ञान तो ६ 
पदार्थोका है । इन ६ पदार्थोमें रहते हुए जो एक मूल शुद्ध पारिणामिक भाव है, जीवत्वभाव 
है उसका तो परिचय नहीं है। उसका परिचय न हो तो यह नाना प्रकारके जीवस्थानोंके 
आ्राश्रयसे जो जीवोंका ज्ञान किया जा रहा है वह जीवपदार्थका ज्ञान तो कर लिया, पर शुद्धो- 
पलब्बि वहाँ नहीं हुई । तो जो केवल विशेषकी ही उपलब्धि रखते हैं वे जीव मिथ्याहृष्टि हैं । 
उनको मूल तत्त्वका परिचय नहीं हुआ है | बता रहे हैं कि अशुद्धोपलब्धि केवल मिथ्यादृष्टियों 
के हो होती है, और इतना ही नहीं, यह तो निर्णय है ही, पर यह भी जानना चाहिए कि 
अगुद्धोपलब्धि सम्यस्हृष्टियोंके तो नहीं है, मगर कदाचित्‌ सम्यर्हष्टियोंके भी होती है, तो वह 
गोण रूपसे कहा गया है। 

विशेषरूपमें स्वत्वक्ती प्रतीति न होते हुए भी उपयोगमें विशेषकी उपलब्धि संभव 
होनेसे प्रमत्भूमिकामें सम्यग्दृष्टिक श्रशुद्धोपलब्धिकी संसवता व उसकी गौराता--उपयोगकी 
वात यहां कही जा रही है। उपयोग कभी शुद्धकों ग्रहण करता, कभी विशेषको ग्रहरा करता । 
तो सम्यस्दृष्टि भी नीचली भूमिकामें क्या उन & पदार्थोका परिज्ञान नहीं करते, क्या उन्त ६ 
पदार्थोका परिज्ञान नही करते, क्या उन & पदार्थोकी उपलब्धि नहीं करते ? लेकिन उनकी 
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प्रतीति उस शुद्ध जीवत्वकी है, इस कारण यह परिज्ञान यह उपलब्धि वहाँ गौण रही । मुख्य 
और गौर किसे कहते हैं ? यह तो सबक्की अपनी-अपनी आन्तरिक रुचि बता देगी कि मुख्य 
कहते किसे हैं और गौण कहते किसे हैं ? जैसे बहुतसे कार्य करनेको आज पड़े हों तो उनमें 
रुचि यह साबित कर देती है कि मुख्य कार्य तो यह है व गौण कार्य यह है। जैसे सभी कार्य 
बिगड़ रहे हों तो मेरी हृष्टि किसको सुधारनेके लिए जाती है, जिसको मैंने मुख्य समझा हो । 
तो इसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीवोंके भी कदाचित्‌ अशुद्धोपलव्धि चल रही हो तो वह गौणरूपसे 
है, मुख्यतया नहीं है, क्योंकि यहां तक आत्मानुभव हो चुकनेसे एक ऐसा प्रकाश मिला हुआ 
है कि उसकी रुचि उस शुद्ध जीवत्वकी ओर ही रहती है । कारण पाकर भले ही विशेष पदार्थ 
वी उपलब्धि हो और कुछ क्रिया भी हो तो भी उसकी मुख्यता शुद्ध उपलब्धिकी है, ज्ञान- 
चेतनाकी मुख्यता है। इस प्रकरणसे यह -भी जान लेना चाहिए कि सम्यग्ृष्टिके मुख्यतया 
ज्ञानचेतना है और कदाचित्‌ कर्मचेतना, कर्मफलचेतना भी होती है, और जब जिस आ्राशयको 
लेकर इन चेतनाश्रोंके स्वामित्वकी बात कही हो तबके आशयके अनुसार उसका उत्तर होता 
है । जहाँ प्रतीति, श्रद्धा, रचिकी मुख्यता लेकर कहा जाय तो यह निर्णय होता है कि सस्य- 
शष्टिके ज्ञानचेतना.ही है, कर्मचेतना कर्मफ्लचेतना नहीं है, और जब उपयोगवी मुख्यतासे 
निर्णय बताया जाय तो यह कहा जायगा कि सम्यरहह्िके सुख्यतया ज्ञानचेतना है और कदा- 
चित्‌ कर्मचेत्तता, कर्मफलचेतना भी होती है, मगर गौणरूपसे है | तो ऐसे ही भावोंको दर्शाते 
हुए यहाँ कहा जा रहा है कि अशुद्धोपलब्धि मिथ्यादृष्टियोंके है ओर सम्यग्हष्टियोके नहीं है । 
यह बात प्रतीति रुचि श्रद्धाके अनुसार है और जो वीतराग सम्यन्हृष्टि है उपरितन भूमिकामें 
पहुंचे हुए है उनके' लिए एक नियमतः यह बात है, लेकिन कुछ नीचली भूमिकामें सम्यम्दृश्टियों 
के कदाचित्‌ अशुद्धोपलब्धि हो तो वह गोण रूपसे होता है, मुख्यख्पसे नहीं कहा ग्या है । 
सिद्धान्तमें ज्ञानचेतना, कर्मचेतना व कर्मफलचेतनाक! विवक्षावश दिदिध वर्रात--- 
सिद्धान्तमें कही यह भी वर्णान आता है कि ज्ञानचेतना तो प्रभ्ुके ही होती है, अर्थात्‌ जहाँ 
घातिया कर्मोका क्षय हो चुका है ऐसे अरहंत ओर सिद्ध भगवानके ज्ञानचेतना है, तो यह 
कथन भी एक करणानुयोग जैसे पूर्णा तथ्यकं। दृष्सि कही हुई बात है कि जहाँ कर्मपरिणमन 
कुछ न रहे, करमंफल भी जरा न रहे वहाँ कर्मचेतना और कर्मफलचेतना नही है । जहाँ किसी 
प्रकारके मन, वचन, कायकी क्रिया अथवा किसी प्रकारके कर्म चल रहे हैं. वहाँ कर्मचेतना है 
ओर सुखदुःखादिक परिणमन भी चल रहा हो वहाँ कर्मफलचेतना है, और भी विशुद्ध दृष्टि 
से देखें तो शुद्ध वह ज्ञानचेतना है, और जब इस ही को केवल एक श्रध्यात्महष्टिसे ) वेंस्तुत्व 
दृष्टिसे निरखा जाता है तो चूंकि आत्मा ज्ञानस्वरूप है इसलिए सभी आत्माओके ज्ञानचेतना 
है, ओर चूँकि ज्ञानका कुछ न कुछ परिणमन होता ही है प्रत्येक जीवमें, इस कारण प्रत्येक 
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माह अथवा यह मेरा मित्र है, मैं इसको न मार -“इेत प्रकारका जो भाव रखता हैं वह भाव 
भी मिथ्या अ्रध्यवसाय है, अशुद्धोपलब्धि है । जब जीव जिस भावरूप होता है उस समयमें 
वह जीव उस भावमय हो जाया वन्ता हैं। तो इस तरह जब इस आशयमें श्राये यह जीव 
तो उस समय तो इस भावमय ही हुआ और इस भावमय होनेपर वह अपनेको ऐसा ही अनु- 
भव कर रहा शरीर यह बात है अशुद्ध तो अ्रशुद्ध निजकी उपलब्धिसे यह अगुद्धोपलब्धि कहे: 
लाती है । मिथ्या अध्यवसाय भी है यह । जो वुछ घस श्र्ुद्धोपलब्विमें परिणाम हो, क्योंकि 
कोई किसीको मारने वाला नहीं है, श्ायुका क्षय हो रहा है तो उसकी मृत्यु होती है. श्र 
आयुका क्षय नहीं है तो उसकी मृत्यु नहीं होती है । कोई पुरुष यदि शस्त्रघात भी -किसीपर 
कर दे और कोई कहें कि लो अव तो हमने इसकी श्रायुका क्षय कर दिया है तो हुआ ना मरण 
भेरे द्वारा ? ऐसी स्थितिमें भी उसका णस्त्रघातसे मरण नहीं हुंशी, शस्त्रधातसे आयु क्षय 
नहीं हुआ, किन्तु श्रायुकर्मके निपेकोंमें ऐसा प्रिवर्तन हुआ, उसके लिए निमित्त यह शस्त्रघात 
है तो निमित्तमें परम्परा ग्रौर साक्षात॒की बात समभनेसे इसका ठीक मर्म ज्ञानमें आता हैं। 
साक्षात्‌ निमित्त क्या हुआ भवके छूटनेमें, मरणके होनेमें ? इस आयुका क्षय । निपेक पूरे हुए 
इसमें निमित्त वया रहा ? उसका जो शारीरिक प्राण हैं, देश प्राणोंमें श्वासोच्छुवास अ्रथवा 
कायवल इन्द्रियप्राण या अज्जोंमें जो मर्म वाले अड्भ हैँ जिनका घात होनेंसे शरीरमें इस प्रकार 
की स्थिति होती है कि वहाँ आयुकर्मके निपेक जल्दी खिर जायें तो वहें निमित्त हुआ । उसमें 
निरम्ित्त हुआ यह मनुप्य । तो कितनी परम्परायें लगी. हुई हैं, जिनका एकदम इस तरहंका 
मिथ्या आशय हुआ हैं कि ब्रह में मारता हूं अथवा यहें में दयावान हूं । किसीकी आयुका क्षय 
ग्राया तो मरण हो जाता है और आयुका उदय है तब तक मरता भी नहीं है। तो स्थिति 
तो ऐसी है लेकिन ये मिथ्यारहृष्टि जन इस प्रकारका परिणाम करते हैं कि में मारता हूं । तो 
यह सब अशुद्धोपलब्धि हैं । | 
बुद्धिमानत्रे संवेद्यों यः स्वयं स्यात्सवेदकः । 
स्मृतिव्यतिरिवतं ज्ञानमुपलब्ि व्वरियं यतः ॥२०५॥। 
उपलब्धिकी संवेदनता व स्पृतिव्यतिरिक्तता- हैं जो समभदार हैं, स्वयंकी द्ृष्टिके 
निरीक्षक हैं वे पुरुष यह जान सकते हैं कि इस तरहकी जो आत्मीय स्वापेक्ष उपलब्धि हुई हैं 
वह अनुभूति हैं, स्मरण नहीं है । कोई ऐसी शंका हैं बैठे यदि यहाँ कि सुख दुःख होते हैं तो 
यह तो एक स्म्रणज्ञान हैं, तो यह शंका ठीक नहीं हैं स्मरणसे बिल्कुल विलक्षरा है यह उप- 
लव्धि । जैसे पहिलें समयमें उज़ भोगा, दुःख भोगा, उसकी स्मरण हुआ तो उस स्मरणमें 
और यहाँ जो भोजन किया जा रहा है, स्वीदें ञ्रा रहा है उसमें जो उपलब्धि बंते रही है, 
बया इनमें अन्तर नहीं हैं इनमें बहुत अन्तर है । तो इस उपलब्धिको स्मृतिज्ञान नहीं कह 
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सकते । यह स्मृतिज्ञानसे विलक्षण है, ऐसी इस उपाधिको स्मृतिसे भिन्न ही समझना चाहिए, 
. और देखिये--स्मररणमें तो स्मर्र्णके विषयकी शोर यदि अनुभूति जग रही हो तो वहाँ उस 
किस्मकी अनुभूति होगी । वहाँ भी वह उपलब्धि स्मरणसे जुदी है । कभी ऐसा होता कि पूर्व 
भोगोंका स्मरण किया और उसका इस तरहका ख्याल किया कि उसका कुछ चित्तमें स्वाद 
भी लेते गए तो वहां जो जो स्वाद लिया वह भिन्न प्रकारकी है उस स्मरणके बीच भी, वहाँ . 
भी दो प्रकारकी है। अब वह स्मरणज्ञान न रहा, स्मरणज्ञानके भीतर भी यदि वह स्वाद- 
सम्वेदन करता है तो वह स्मरण ज्ञान नहीं है किन्तु वह उपलब्धि है। तो उपलब्धि आर 
स्मरणमें इतनी विलक्षणता है, फिर जो वर्तमानमें उपलब्धि की जो रही है, सुख दुःखके वेदन 
किए जा रहे हैं उसको तो यह भी नहीं कह सकते [कि यह स्मरखसे हुआ है किर्सका स्मरण 
कर रहे हैं? वही भोजन आज करता है कोई तो वह कलके भोजनका स्मरण तक भी नहीं 


रखता । उसीको खाता है, उसीमें सुख मानता है | तो यह उपलब्धि स्मृतिज्ञानसे विलक्षण 
चीज है । 


नोपलब्धिरसिद्धास्य स्वादुसंवेदनात्स्वयम । 
अन्यादेशस्य संस्कारमन्तरेर सुदर्शनात्‌ ॥२०६॥ 


प्रन्यादेशके संस्कारके बिना उपलब्धिका सुप्रतीत संवेदन--आत्मामें जो भी सुख दुःख 
की उपलब्धि होती है वह असिद्ध नही है। असिद्धकी बात क्या कहें, सब जीवोंको यह स्व- 
सस्वेदन प्रत्यक्ष जिसे हो रहा है, अपने आपका सम्वेदत हो रहा, स्वका सम्वेदन नहीं, किन्तु 
एक अपने आपके अनुभवमें आ रहा है कि हां मैं सुखी हूं, मैं दु:खी हूं । तो ये सुख दुःखकी 
उपलब्धि स्वयं लोगोंको विदित है, क्योंकि वहां स्वाद स्वसम्वेदनका हो रहा है । जो कुछ 
समभ रहा है उसका सम्वेदन हो रहा है और ऐसी उपलब्धि किसी अन्‍्यके कहनेसे, समभानेसे 
या किसी अच्यकी प्रेरणासे होने वाले संस्कारके बिना हो रही है। जब कोई भोजन कर रहा 
और उसे मिष्ट स्वाद आ रहा है तो कोई समझा रहा है क्‍या कि देखो तुम इसे मिष्ट जैसा 
अनुभव करो या किसीने कभी समझाया हो, उसका संस्कार लगा हो, उससे यह अचुभव कर 
रहा है क्या ? यह तो एक भागका अनुभव है और वहां उस प्रकारकी उपलब्धि हो रही है । 
इसी तरहसे जो शुद्धोपलब्धि होती है, उसमें स्वयं सम्बेदन हो रहा है, वहां किसीके कहने 
सुननेके संस्कारके बिना ही हो रहा है, और उसको अपने आपका उस शुद्धताका दर्शन है, इस 
कारणसे उसे स्वयं उपलब्धि हो रही है । तो उपलब्धि यह किसीके बहकानेसे समभानेसे या 
अन्यके कथनके संस्कारसे नहीं होती, किस्तु प्रथम वृत्तिके कारण उसको यह उपलब्धि होती 
है । तो यों उपलब्धि असिद्ध नहीं है । 
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नतिव्यारभिज्ञोने माने वा सर्ववेदिनः । 
तयो: संवेदनाभावात्‌ वे वल॑ ज्ञानमाद्रतः ॥२१०॥। 

केवलज्ञासमें व श्रभिज्ञासमें ज्ञानमात्रता होनेके कारण संवेददका प्रभाव होनेसे उप- 
लब्धिकी श्रनतिव्याप्तता--उपलब्धि अ्रसिद्ध नहीं है, उसमें भली प्रकार सम्वेदन हो रहा है। 
ये सब उपलब्धिके स्वरूपके आख्यान चल रहे हैं । इस प्रसंगमें कोई ऐसी शंका न करे कि 
ऐसी उपलब्धि तो हर एक ज्ञानमें हो सकती है 'और केवली भगवानके ज्ञानमें भी हो सकती 
है । तो उपलब्धिका जो स्वरूप बांधा है उस स्वरुपमें अ्रतिव्याप्तिका दोप श्राता है ऐसी शंका 
यहां नहीं की जा सकती, किन्तु यह है कि अभिज्ञानमें और केवलीके ज्ञानमें इन दोनोंमें इस 
उपलब्धिसे विलक्षणता है। उपलब्धिकी बात बीतती है, वह न अ्रभिज्ञानमें है, न केवलीके 
ज्ञानमें । भ्रभिज्ञानका अर्थ है यह--जैसे आप दुःखी हो रहे या श्रापको कोई पीड़ा हो रही या 
विकार आदिक श्रन्य कुछ बात हो उसका हमे ज्ञान कर रहे हैं इसे कहते हैं श्रभिज्ञान । दूसरे 
जीवोंकी किसी भी उपलब्धिविपयक हम ज्ञान कर रहे हैं यह तो है श्रभिज्ञान । इस अ्रभिन्नान 
में वह उपलब्धि नहीं हैं । जैसे किसीको बुखार थ्रा गया हो, मान लो १०२ डिग्री बुखार है, 
तो जिसको बुखार चढ़ा है उसको यह ज्ञानमें नहों है कि हमारे कितना बुखार चढ़ा है? 
उससे भी बड़िया ढंगसे उस बुखारका ज्ञान वैद्यको हो रहा है जिसने नाड़ी देखकर बुखारका 
स्पष्ट ज्ञान कर लिया है, इतना होनेपर भी उस वैद्यने उस व्यक्तिके दुःख, सुख, क्लेश, आकु- 
लता आदिकी उपलब्धि तो नहीं की । तो इस उपलब्धिकी अतिव्याप्ति अभिज्ञानमें नहीं लादी 
जा सकती । इसी तरह केवली भगवानके ज्ञानमें भी नहीं लादी जा सकती । कोई कहे कि 
हमारे दुःखमें संसारी जीव दुःखी हो रहे हैं और उसका ज्ञान किया केवली भगवानने तो इन 
सबके दुःखोंकी उपलब्धि केवलीके न हो जायगी, वर्योकि:जान ही लिया | तो उपलब्धि और 
ज्ञानमें क्या अ्रन्तर है ? उपलब्धि और ज्ञानमें यह अण्तर है कि उपलब्धिमें क्रमपृर्वक ज्ञान है 
और केवली भगवानके ज्ञानमें अनन्त जीवोंका परिणाम पर्याय ज्ञानमें झा रहा है तिसपर भी 
वहां उपलब्धि नहीं है । केवल ज्ञानमात्र है | वहां सम्बेदन नही हो रहा है । यहां सम्बेदनका 
अर्थ करना अनुभवन, वेदन और ज्ञानमात्रका अर्थ. करना केवल जानना है तो अभिज्ञानमें भी 
केवल जानना होता है और केवलीके ज्ञानमें भी केवल जानना बन रहा है । जो विषय पड़ा 
है उस विषयमें जो बात गुजर रही- है उसकी उपलब्धि नहीं है, इस कारण उपलब्धिके दिषय 
में जो कुछ कहा गया हैं उसमें अतिव्याप्ति नहीं आता है । 

व्याप्यव्यापकभाव: स्यादात्मनि नातदात्मनि । 
व्याप्यव्यापकताभावः स्वतः सर्वत्र वस्तुष्ठ ॥२११॥ 
उपलब्धिकी श्रनतिव्याप्तताका हेतु-“उपलब्धिमें अतिव्यात्ति नहीं है, इसका कारण बता 
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गा 7 
रहे हैं। कारण इसका यह है कि व्याप्यव्यापक भाव जो हुआ करते हैं वे उस ही में हुआ 
करते हैं। जो अ्रतदात्मक है उसमें व्याप्यव्यापक भाव नहीं होता । यहां सुख दुःखकी उपलब्धि 
की बात चल रही है। तो सुख दुःख ये तो हुए व्याप्य और सुख दुःख जिस जीवमें हुए वे 
कहलायेंगे व्यापक । तो व्याप्यव्यापक भाव उस ही में तो होगा जो तदात्मक हो, जो सुख 
दुःखमय हो रहा हो । सुखदुःखमय कौन हो रहा ? जो सुख दुःखरूप विकारसे परिणम रहा 
वह ही तो सुख है, दुःख है । तो सुखकी उपलब्धि उस सुखके साथ है, दुःखकी उपलब्धि उस 
दुःखमें है, तो इसका व्याप्यव्यापक भाव उस ही में होगा, अ्रतदात्ममें न हो, यह बात सर्वत्र 
घटा लो । प्रत्येक पदार्थमें व्याप्यव्यापकता स्वतः होती है, परसे नहीं । तो वहाँ जो सुख 
दुःख हुए हैं वे उस ही में व्याप रहे हैं मुझमें नहीं और उनका विषय बनाकर जो ज्ञान किया 
जा रहा है वह ज्ञान मुझमें व्याप रहा, उस ज्ञानमें सुख और दुःखकी परिणति नहीं पड़ी है । 
तो कैसे कहा जाय कि सुख दुःखकी उपलब्धि अभिज्ञानमें भी हो जाय या केवलज्ञानमें भी हो 
जाय । इस तरह जब व्याप्यव्यापक भाव सुख दुःखका उस सुख दुःखरूप परिणमे हुए जीवमें 
ही है तो उपलब्धि, ऐसी गअ्रशुद्धोपलव्धि उस ही जीवमें होगी । उसके ज्ञाता पुरुषमें भ्रशुद्धों- 
पलब्धि नहीं हो सकती है । 
। उपलब्धिरणुद्धासी परिशामक्रियामयी । 
अर्थादीदयिकी नित्यं तस्मादुबन्धफला स्मृता ॥२१२॥ 

श्रशुद्धोपलब्धिकी बन्धफलता--दउक्त प्रसंगमें जैसे अशुद्धोपलब्धिका वरा|न किया गया 
है व अशुद्धोपलब्धि पर परिणाम क्रिया वाली है, पर उसमें क्रियारूप परिणाम बना हुआ है 
याने वह्‌ उपलब्धि क़र्मके उदयसे होने वाली है और इसी कारण इसको बंधफलसे कहा गया है 
भर्थात्‌ अशुद्धोपलब्धिका फल है कर्मबन्ध होना | अशुद्धोपलब्धिवा ग्रर्थ है अशुद्धकी उपलब्धि 
करना । प्रतीतिसे और उपयोगसे अशुद्धकी उपलब्धि होना यह तो होता मिथ्याइ्ष्टिके ही, पर 
प्रतीतिसे शुद्ध उपलब्धि न हो और नीचली भूमिकामें विकारसे श्रशुद्धकी उपलब्धि हो जाय, 
यह नीचली भूमिकामें सम्यम्दृष्टिके भी हो सकता है लेकिन सम्यस्दृष्टिक इसकी गौणता है, 
क्योंकि वह भीतर और हो प्रतीति बनाये हुए है | तो जैसे कोई पुरुष किसी मुख्य काममें लगा 
हो और उसे कोई काम विवशताका दे दिया जाय तो उसके लिए वह काम गौण रहता है 
और मुख्यता उसकी रहती है जिसमें रुचि हो । इसी प्रकार सम्यस्टृष्टिके अशुद्धोपलब्धि गौण 
रूप है और शुद्धोपलब्धि मुख्यरूप है, किन्तु कषायोंका विजय होनेपर उस अशुद्धोपलब्धिसे उप- 
योगत: भी दूर हो जाता है। यहाँ यह बतला रहे हैं कि सुखदु:खादिककी जो उपाधि है उन्हीं 
को श्रशुद्धोपलब्धि कहा गया है, अथवा मैं मारता हूं, मैं दया करता हूं, इस प्रकारकी क्रिया 
रूपसे जो अपना विश्वासरूप परिणाम है बढ ऋशुद्धोपलब्धि है, ऐसी अशुद्धोपलब्धि कर्मउन्‍्ध 

का कारण कही गई है । 
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अस्त्यशुद्धोपलब्धिः सा ज्ञानाभासाच्चिदन्वयात्‌ । 
न ज्ञानचेतना किन्तु कर्म तत्फलचेतना ॥२१३॥ 
शअ्रशुद्धोपलब्धिकी कर्मचेतनारूपता व कर्मफलचेतनारूपता--यह ग्रशुद्धोपलब्धि ज्ञाना- 
भास रूप है श्र चेतनामें जो पाया जा रहा है इस कारणसे बताया तो जायगा आत्मामें ही, 
लेकिन ज्ञानाभास होनेसे वह ज्ञानचेतना नहीं कहलाती किन्तु कर्मंचेतना और कर्मफलचेतना 
कहलाती है । ज्ञानचेतनामें तो ज्ञानका, आत्मगरुणका, आात्मकायंका अनुभव होता है, किन्तु 
ज्ञानरूपसे अपना अनुभव नहीं होता, किन्तु मैं करने वाला हूं, मैं सुख दुःख भोगने वाला हुं, 
इस रूपसे अनुभव हो तो उसे कहते हैं कर्मचेतवा, कर्मफलचेतना । मैं मात्र ज्ञाता हूं, जानन- 
हार हूं। जो कुछ हो रहा है बाहरमें, जैसे मैं इसका जाननहार हूँ, इसकी कुछ परिणतिका 
करने वाला तो नहीं । इस प्रकार भेरेमें जो राग विकार परिणमन होते हों, उतका भी मैं 
करने वाला नहीं, किन्तु मैं जानने वाला हूं | परिणाम गयां यह जीव लेकिन इस आत्माने उस 


प्रकारका कार्य नहीं किया । परिणमन हुआ, फिर भी आत्माने यह काय नहीं किया । 
इसका श्रथ॑ यह है कि आत्मा स्वतंत्रतया परके ग्राश्नय बिना स्वयं जो 


कुछ कर सकता है, जिस रूप परिणम सकता है वह तो है आत्माका कार्य शुद्ध 
(प्योर) कार्य, केवल आत्माके झाश्रयसे होने वाला कार्य, और जिसमें परके आ्राश्नयकी अपेक्षा 
है, पर निमित्त है ऐसे निमित्त और आश्रयसे उत्पन्न होने वाला जो परिणमन है वह मेरा 
कार्य न कहा जायगा । दृष्टिभेदसे कार्य कह भी सकते हैं । चूँकि आत्मा ही वह परिणमा 
लेकिन यहां तो कार्य उसे कहा जा रहा है जो परके आश्रय बिना स्वतंत्रतासे होता हो, तो 
ऐसा रागविकार नहीं है । वह कर्मका निमित्त पाकर आअ्राश्रयभूत कारण पाकर अपनी व्यक्ति 
करता है, इस कारणसे वह आत्माका कार्य नहीं है, अथवा उसमें ज्ञाता श्रात्मा इस प्रकारसे 
अनुभव नहीं करता कि इसका मैं करने वाला हूं और इसका मैं भोगने वाला हूं । देखिये-- 
यह -एक परम औषधि है । अपने आपका प्रधानतया ऐसा भाव बने कि मैं-तो इसका - कारण 
भी नहीं और यह मैं उसके भोगने वाला भी नहीं । देखिये कितनी वेदनायें दूर हो जाती हैं । 
रागाहिक विकार हुए तो जान लिया कि ऐसे भ्रशुद्ध पर्यायमें कमंका ऐसा निमित्त होनेपर यह्‌ 
बात बन जाया करती है, इसको करनेके लिए मैं स्ववश नहीं हूं । इसी प्रकार जो सुख दुःख 
रूप परिणमन होता है वह भी तो राग विकारकी तरह ही विकार है । तो ये सुख दु:ख परि- 
णमन भी अशुद्ध पर्यायकी योग्यतामें क्मोंदियका निमित्त पाकर हो जाते हैं, इनसे भी मैं स्व- 
वश नहीं हूं, मैं इनका भोगनें वाला नहीं हूं, किन्तु मैं तो एक शुद्ध चैतन्यस्वरूपको भोगने 
वाला हूं । इस तरहकी रुचि वाले सम्यर्टष्टिके ज्ञानचेतना होंती है । यह मिथ्यादृष्टियोंको कहां 

५ है ? ज्ञानचेतनामें आत्मीय ग्रुणका अनुभव होता है । ज्ञाताइष्टा रहना, यह है श्रात्मीय 
गुण, कला करामात रागादिक विकार होना, म होना, धूल होना यह अत्माकी कला नहीं, 
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आत्माका गुण नहीं; किन्तु यह संगदोष है । तो ज्ञानचेतनामें श्रात्मीय गुणका अनुभवन होता 
है इस कारण वह बंधका कारण नहीं है, उसको शुद्धोपलव्धि कहा है श्रौरं श्रशुद्धोपलब्धिमें. 
“क्यों होता है ? मैं सुखी हूं, मैं दुःखी हैं, में अमुक कार्येका करनहार हूं । मैं दूसरेकी भारू 
: जिलाऊँ श्रादि, इस प्रकारकी श्रपने श्रांपकी जो उपलब्धि है, वहां कर्मजन्य उपाधियोंमें तन्‍्मयता 
5-है। उपाधि नाम कर्मका भी है श्रौर झ्रात्माके विकारभावका भी है, श्रौर उपाधि तो श्रसलमें 
यह ही विकारभाव है । तो इन उपाधियोंमें उसकी तन्‍्मयता रहती है । हां मैं ही तो करन- 
- हार हूं याने क्रियापरिणाममें बना रहे ऐसेके अ्रतिरिक्त और मैं कुछ हो ही नहीं सकता । इसके 
-. अतिरिक्त कुछ मैं होऊ तो मैं श्रसत्‌ हूं, मेरी कोई सत्ता नहीं । मेरा सत््व तो इसी तरह है 
मेरा प्राण जीवन तो इसी तरह है. कि मैं ऐसे। कार्य करूँ, सुख भोग, दुःख भोगूं, इस हीं 
क्रियामें रहता हुआ वह अंपनेको सर्वस्व मानता है। तो यह उपाधियोंमें ही तो तन्मयता हुई 
और इसे. स्थितिमें उस ही का स्वादरूप सम्वेदन है, कषायोंरूप श्रपनेकीं माननेमें क्‍या स्वाद 
आता है ? कीई भूठी श्राकुलता, संक्लेश, संताप यही स्वांद भ्राता रहता है । तो यह स्वाद- 
सम्वेदन अ्रशुद्धोपलब्धिमें है । तो यहाँ यह बताया जा रहां है फ्ि जहां क्रिया परिणाम बन 
. रहा है यां फलभोगका परिणाम बन रहा है वह ज्ञानचेतना नहीं, किन्तु कर्मंचेतना और कर्म- 
 फंलचेतना है। 
; कमंचेतता व कर्मफलचेतनाका स्वामी श्रोर फल--इन चेतनाञ्रोंका मुख्यता शरीर 
गौणताकी दृष्टिसें निर्णय कर तो कर्मचेतना होगी च्रस जीवमें और कर्मफलचेतना है स्थावर 
'जीवोंमें मुख्यरूपसे अर्थात्‌ त्रस जीवोंमें कर्मंचेतना, कर्मफलचेतना दोनों ही हैं श्रौर स्थावर 
जीवोमें सिर्फ कर्मफल चेतना है और स्थावरोंमें भी कर्मंचेतना, कर्मफलचेतना है और. त्रसमें 
. भी कर्मचेतना और कर्मफलचेतना है । जहाँ जैसी दृष्टि लगाइयेगा उस प्रकारका वहां इसक 
निर्णय बनता है। स्थावर जीवोंमें कंर्मंचेतना नहीं है। ऐसा बनानेका कारण यह है कि वे 
._- स्थावर त्रस जीवोंकी भांति अ्रद्भोपाज्ध न होनेके कारण किसी प्रकारकी क्रिया नहीं करं सकते 
-  हैं। यदि जल ढुलक रहा है, वायु चल रही है तो यह समभियें कि एक जैसे अचितन पदार्थकों 
.. -ठोकर लगे या नीचे गिराये तो वह भी गिर जाता है | कोई जानवूभ्कर चलनेकी क्रिया की 
_ हो ऐसा नहीं है । तो बुद्धिपुवंक जान समझकर उस योग्यत्ाके-न होनेसे ये क्रियाको नहीं कर 
. पते हैं स्थावरं, इस कारण उनके: कर्मफलचेतना कंही ह गीं ही अशुद्धोपलव्धि 







हितसार्गकी स्पष्ट: कॉकी--म | कित कितन । है; [ रूपसे श्रति 


.. रिक्त किन्‍्हीं.  भावम प्र &मंविक्त कैब 


श्प्र 

अपने हीं सत्वके कार जो अपना सहर्म स्वरूप हैं ऐसा शुद्ध विल्मात, ज्ञानमात्र अपनी अ्रती्ति 
रखेगा ता कर्मबन्ध न होगी । अब इतना क्रनेके लिए दूषित संस्कार वाले जीवको जिसका 
शक अनादिसि बेला आए रहा है उसकी! तो बहुत पौरष करना पड़ेगा । सत्संगतिमें पहनी, 
ऐसी ही आत्माकी बार्तामें चिरकाल तक रहता और ऐसे ही घिविक्त एकान्‍्ते शाच्त वातारण 


ज॑ रहना कि जहिं 


ऋल्ि- लगायें, औते ही सामान्य आरत्मद्रव्यका आलग्बन लें, ये आस्था, अतीति, आदर, आल 
लक्ष्य सर्वे सामान्यका बताया जा रह है। इस भ्रध्यात्ममार्ग सामान्यका मेहर 
विशे आलम्बन अद्यु्धोपलब्ि है उसमें भी विकारडप विशेषका आलमस्बन 
। अुद्धोपर्लि' ब्घ हैं । कर्मबन्धके कीरए हैं, अशों कारण हैं जन्ममरणरूप संसार 
रे वीर हैं, ऐसा बताकर विशेषकों ग्नादेय बतायी गया हैं मारा कर्तव्य 
टम अपने उुपयोगकों सीर्गी स्थितिमें रखें । लोकमें सामान्य रि कभी-कीसी 
अदरकी देखते 5 । स्में भगड़ फुसाद हो जर्गें, सारे नगरमें 
बी, मंच जीयें, पर कु बाद जब उस ऋड़िपर 5 प्‌ लिया जीती हैं, 
अल शीन्‍्त जाता हैं तो अन्य जगहोंकों द््यि क्कि अब नगरकी सामान्य 
८ है, गति ऋब मेड कोई बात रही । वो में ्क ऊन जब कैर्ण 5 
इन हवा तो इ 
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इये संसारिजीवानां सर्वेषामविशेषतः । 
ग्रस्ति साधारणीवृत्ति ने स्थात्‌ सम्यक्त्वकारणम्‌ ॥२१४॥ 
सम्यवत्वकी श्रकाररणाभूत कर्मद्ेतता व कर्भफलचेतताकी सर्द संसारो जीवोंसें साधा- 
रशी वृत्ति--यह अशुद्धोपलब्धि सभी संसारी जीवोंमें सामान्यतया पायी जाती है, और यह 
एक साधारण वृत्ति है, सभी जीवोंमें है। एक अन्‍्तः शुद्ध परमार्थकी दृष्सि देखा जाय तो 
अशुद्धोपलब्धि प्रश्ुता पानेसे पहिले तक है। उपयोगको श्रपेक्षा देखा जाय तो यह अशुद्धोप- 
लब्धि प्रमत्त भ्रवस्था तक है। प्रतीतिकी अपेक्षा देखा जाय तो यह अशुद्धोपलध्धि सम्यक्‍त्व 
होनेसे पहिले तक है । कहीं किसी रूप, कहीं किसी रूप यह अशुद्धोपलच्धि पायो जाती है । 
सभी संसारी जीवोंमें ग्रविशेषतया फिर भी अशुद्धोपलब्धि सम्यवत्वका कारण नहीं अथवा यह 
सम्यवत्वका काम नहीं, सम्यक्त्वपूर्वक नहीं । जैसे चतुर्थ गुणस्थानमें भी जो रागपरिणमन 
चल रहे हैं, सम्यवत्व भी चल रहा है, राग भी चल रहा है और रागसे निवतमान भी हो 
रहा है, इस स्थितिमें क्या कोई यह कह देगा कि यह राग सम्यवत्वपूर्क हैं या सम्यवत्वके 
कारण है या यह राम सम्यवत्वका कारण है ? न तो रागका कारण सम्यक्त्व है, न सम्यवत्व 
का कारण राग है, और न सम्यवत्वपूर्वक राग है किन्तु राग हैं अपने कारणसे श्रौर सम्यक्त्व 
है भ्रपने स्वभावसे । तो उपयोगरूप अशुद्धोपलबव्धि भी जहाँ है वहाँपर भी इस अशुद्धोपलब्धि 
का सामाग्यके साथ कार्यकारणभाव नहीं है, उसका रोजिगार न्यारा है और सम्यदत्वकी परि- 
णतिकी थात उसकी अपने रवभावसे हैं । तो यह शुद्धोपलव्धि समस्त संसारी जीवोके सामान्य 
हृश्टसि पायी जा रही है, इसी कारण इसे साधारणी वृत्ति कहा है अ्रथवा उपलब्धिमात्र 
सब संसारी जोवोंके पायी जा रही है पर उपलब्धि मात्र सम्यवत्वका कारण नहीं है, क्योंकि 
उपलब्धि तो रूभी जीवोमें प्राप्त है, वह 5.पने व)रणोसे है और सम्यवत्व अपने कारणोसे होता 
है । सम्यवत्वका परमार्थभूत कारण तो शुद्ध आात्मद्रव्यका श्राश्नय है और वहाँ निमित्त कारण 
सम्यक्त्व घातक ७ प्रकृतियोंका अनुदय, उपशम, क्षय कारण है और आश्रयभूत कारण उस 
समयमें कोई भी परवस्तु नहीं है, क्योंकि कुछ भी परवरतु उपयोगमें रहे तो उससे शुभ या 
अशुभ विकल्पका ही निर्माण है और उस स्थितिमें सम्यवत्व नहीं होता है । इस कारण उप- 
लब्धि मान्न या गुद्धोपलब्धि ये सम्यक्त्वके कारण नहीं हैं । 
न स्थादोत्मोपलब्धिवां सम्यग्दर्शनलक्षणाम्‌ । 
शुद्धा चेदस्ति सम्यवत्वं न चेच्छुद्धा न सा सुहक्‌ ॥२१५॥ 
भ्रात्मोपलब्धिसातज्रसें सस्यव्त्वकी श्रनियमात्मकता तथा पात्मोपलब्धिकी शुद्धता व 
अशुद्धतामें सम्यदत्वके स्राव व अभावका निर्णय--आत्मोपलब्धि कहते हैं श्रात्माका ज्ञान 
करनेकी । बोध बिना कोई ज॑.व रहीं है, सबको अपने आत्मावा बोध है। अन्तर यह है कि 
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कोई आत्मा किसी हूपमें जान रहा हैं कोई किसी रूप । यदि अपने आत्मोको कुछ बोध तह | 
तब सुख दुष्ख वगैरह ये कहांसे हो सकते हैं संसारी जीवोंमें ! जितने जीव हैं सबको अपना 
बोध है, तभी तो कीड़िको अगर जरा भी छेंड़ते हैं. तो वह अपने प्राणोंकी रक्षा क्रनेकी भगत! 
है तो उसे मैं का तो बोध हैं। अब उसे पमूँ को किस रूपमें जानता है यह उसवी एक अलग 


बोंमें 


बात हैं । तो आत्मोषलब्धि सभी जीवोंमें हैं, लेकिन सम्यम्दथि जीवोमें आ्रात्माकीं झत्माव्पसे 
उपलब्धि हैं और सिथ्यार्टष्ट जीवोंमें आत्माकी पर्यायरूपसे उपलब्धि हैं । ते यहाँ यह निर्णय 
होगा कि आप्मोपलब्धि सम्यग्दशनका लीं नहीं हैं । आ्रात्माकी उपलब्धि हुई इसे सम्यवत्व 


नहीं कहते । आत्माकी भ्रात्माकें रूपमें उपलध्धि होना इसका नाम हैं सम्यग्दशन । सो आंत्मी- 


यदि वह उपाधि शत नहीं है ना सहज आनन्द बसा 
हुआ है जो आनन्द वैभव भी इक हो जाये उनसे न मिल सकें, ९ जड़ 
पदार्थसि आनन्‍्दकी निकलकर आयंगी बैग रे वे तो आनन्दसे शृत्य है 
प्रजीव हैं, व*5 हुँ वे जींव जी भी नन्दमय उनका आनन्द वहें कलकर 
यहाँ आयगा ह्वींआ सकता । तो परका आश्रय के आ्नन्‍्द न रि आर, स्व 
श्रय करनेप॑र, ख्राश्रय करतेपर झनन्द न मिलिंगां ! जिसकी 
जो विधि हैं वि उस हीं विधिसे प्राप्त । आत्माका जद चाहिए तो सामान्य 
तथा अखण्ड आत्मद्रव्यका लें त्‌ सारे विकल्प छोड़ें निविकत्प सामान्‍य स्व 
रूप निज स्वभावका न तो वहाँ आनन्द होता ह्ठै कोई मोही जर्न तकर 
यह शंका करे कि ली यहाँ तो सारा छुटा दिया ? आनन्द कहाँसे भिलेंगा घर रहा, 
ग्रेजन रहों। कोई रही, डर कि सामान्य द्रव्यका आम लो, एं 
वहाँ आश्रय वेंया मिलेगा ऐसी शंका: अमपूर्ण हैं जगतमें भोजन, वर 
काजों अं करके परिण बनता हैं वह प हैं, णी संतप्त रहता 
उनमें शान्ति नहीं हैं । आनन्द से कहते $ रंचमा । अब 
परुख लीजिए, संसारक्क स्थिति कि जहां लताका अभी हो! प्वहें 
चक़ी हो जर्ये, राजा महाराजा बने अथ बड़ा धर्नी, लखपरति, करोड़पति, अरबपति 
हो जाय, क्या साधन नि दि कुल है तो उस ही एक सामान्य ञखं 
आश्रयसे है सिट्टी जाती € विकल्प नहीं रहता । त्‌ 


: पंचाध्यायी प्रवचन. दशम. भाग... 5 8 3 3 “मी 
| ननु चेयमणुद्धैव स्थादशुद्धा कथंचत्त |... 
|... -  - अथ बन्धफला-नित्यं किमबन्धफला क्वचित्‌ ॥२१६।॥ ह 
श्रात्माकी श्रशुद्धोपलब्धिके विषयमें तथा बंधकलताके विषयमें शंकाकारकी श्राशंका- 
अब यहाँ शंकाकार कुछ जानना चाह रहा है। शद्भूकारका यह पूछना है कि जो आत्मोप- 
लब्धिकी बात कही है वह आत्मोपलब्धि क्या अ्शुद्ध ही है या किसी प्रकार कभी ही अशुद्ध 
होती है? ..शद्भूयकारके आशयमें . यह बात बनती हुई है कि जो. वस्तु जैसी है वैसी ही. रहा 
करती. है । यदि. अशुद्ध हो तो अशुद्धकी उपलब्धि होगी। यवि शुद्ध है तो शुद्धकी उपलब्धि 
होगी । जैसे यहाँ हम जिस पदार्थको देखते हैं वह वैसा ही है तभी तो वह ज्ञानमें आ रहा । 
चौकी देखा तो वहाँ चौकीबग उपलब्धि है, वह क्‍या अशुद्धोपलब्धि है ? याने आ्रात्मोपलब्धि 
अशद्ध ही है. अथवा किसी समय. किसी प्रकार कोई ढंगमें अशुद्ध है ? अर्थात्‌ सदा सवंधा 
अशद्ध नहीं है । शद्भूकारके यहाँ दो पक्ष रूपमें शद्भा हुई है श्रथवा उसने पूछा है उस ही के 
साथ दो पक्षोंमें. एक प्रश्त और हो रहा है कि वह आत्मोपंलब्धि वया सदा बन्धफल वाली 
है? अर्थात्‌ सदा बन्ध करता रहता है .अथवा कभी बन्धका कारण नहीं है ? वह आत्मोप- 
लब्धि जिसका कि ऊपरके श्लोकमें विवरण दिया गया है वह आत्मोपलब्धि क्‍या अशुद्ध ही है 
अ्रथवा कभीका बन्धका कारण ही है अथवा. नहीं ? ऐसे घार पक्षोंमें शद्भुगकारके ये पक्ष हुए 
हैं--शद्धूकारके आशयमें यह बात है कि जो जीव हैं सब एक समान हैं । जो बात होगी वह 
सबमें होगी । यदि अशुद्धोपलब्धि है. तो अ्रशुद्धोपलब्धि सव्त्र होगी, और फिर वह बन्धका 
कारणभूत है । तो बन्धका ही कारण होगा, इस प्रकारका आशय रखकर यहाँ दो पक्षोंमें प्रश्न 
किया गया है कि अशुद्ध ही: है उपलब्धि या नहीं- भ्रथवा बन्धफल वाली ही है अ्रथवा नहीं, 
. अबःउसके उत्तरमें आगेका. श्लोक कह रहे हैं । 
हा -.... सत्य॑ शुद्धास्ति सम्यक्त्वे सैवा शुद्धास्ति तहिना । 
। असत्यबन्बफला तन्न सैव बन्धफलाउन्यथा [॥२१७॥ 
सस्यवत्व- होनेपर उपलब्धिकी शुद्धता व अब्न्धपलता तथा सम्यवत्वके न होनेपर 
_उपलब्धिकों अ्रशुद्धता व बन्धफलता बताते हुए उक्त शंकाका समाधानीकरण--श ड्भूगकारने 
जो उक्त श्लोकमें शद्धूव की है. उसके आश्रयके अनुसार वह ठीक है । अब भी वास्तविकता यह 
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देना' और कहीं अशुद्ध कह देना यह बात कैसे घटित होगी ? शद्भूकारका आ्राशय है कि 
जिसको आपा रूपसे मैं हूं समझा है तो वह तो एक ही है; स्वयं स्वयंकी उपलब्धि सम्यक्तवें 
हुई और  स्वेयंकी उपलब्धि मिथ्यात्वमें हुई | श्रब उनमें कोई शुद्ध है, कोई अशुद्ध है, ऐसा भेद 
कैसे कर दिया गया है? 
सम्य्दृष्टिकी नवतरवोंमें हुई अ्रत्मोपलब्धिको शुद्ध माननेपर पदार्थकों चदरूपता न 
रहनेकी श्राशंका--अ्रथवा दूसरी बात सुनो--सम्यन्हृष्टि जीवके ६ तत्त्वोंको भी उपलब्धि है या 
नहीं ? सोचो जरा शद्भूवर अपनी शड्धू] पुष्ट वर रहा है। सम्यर्हृष्टि कया € पदा्थंसि अन- 
भिन्न है ? वह क्‍या केवल उस शुद्ध आत्मद्रव्यकों ही समझ रहा है ? रस आरूव बंध सम्वर 
निर्जंरा आदिकमें उपलब्धि नहीं है-। तो उसे ६ तत्वोके बारेमें भो तो उपलब्धि चल रही है। 
तो अरब वहां यह बतलाओ्ो' कि वह जो उपलब्धि है, जो अपने आपको सम्वर रूपसे भी सम- 
भाता है, निरजरा रूपसे भी अपनी - अवस्थाओ्रोंकी जानता है । मैं मुक्त होऊगा तो ऐसा केवल 
अवस्थारूपमें हो>गा, इसका भी कुछ परिष्दय हो नहीं लिया गया । वह मोक्षतत्त्वकी उप- 
लब्धि हुई.। तो ६ पदार्थकि विषय्रमें सम्यस्टृष्टिके आत्मोपलब्धि है । अब उस आत्मोपलब्धिको 
तुम अशुद्ध कहोगे तो € पदार्थ फिर नहीं ठहर सकते । शद्धमें भेद कहां, ६ पदार्थ कहां ? जो 
अशुद्ध कहा गया तो वह-सम्यस्दृष्टि रहा कहां ? उस सम्यस्हृष्टिके £ पदाथैविषयक उपलब्धि 
अशुद्ध है तब भी गति नहीं है. । शरचा4 महाराज आपकी कि समाधान दे सकें । ऋरौर यदि वह 
अशुद्ध है तो ६ पदार्थ कहां दहरे ? तब यह बसे कह दिया गया कि आऋत्मोपलब्धि कोई शुद्ध 
होती है श्लौर कोई अशुद्ध होती है । 
नैव॑ यतः स्वतः शश्वत्‌ स्वादुभेदोस्ति वस्तुनि । 
तन्नाभिव्यज्लकद्देघाभावस-द्भावतः पृथक्‌ ॥२२०॥। 
उक्त जिज्ञासावोंके समाधानमें बस्तुके एक होनेपर भी श्रभिध्यक्ञक्के भेदसे उपलब्धि 

में स्वादुभेद होनेके कथनकी- भूसिका--अब शद्ध[कारदी उक्त शद्भधावा यहाँ समाधान दिया 
जा:रहा है कि शद्धाकारने जो यह्‌ समझा कि उपलब्धि है तो उपलब्धि है और जिसकी है 
उसकी है और वह एक ही किस्मकी हुआ करती है, इसी कारण शुद्ध प्रहुद्धका श्ेद न डालना 
चाहिए । और जब यह बंधफल वाला है तो सदा रहेगा। अरे बन्धफल वाला नहीं है तो 

कभी न होंगे, ऐसे अनेक परिणमन और अभी है वह.परिणमन तथ्यकी जानकारी बिना उठा 

है। वस्तु यदय्यंपि एक है; सम्यग्हृष्टिते भी अपने आपकी उपलब्धि की, सम्यम्हष्नि भी अपने 

आपकी उपलब्धि की है । जब कभी कोई विपत्ति आयी, कहीं तेज आग लग गयी या कोई 

अचानक साँप निकल आया :तो गोष्टीमें बैठे हुए १० आदमी भी हों तो सब अपने आपके 

प्राणोंको लिए हुए भागः जायेंगे । वहाँ सित्रतावा स्याल न रहेगा । वर्योकि सभीको अपरी- 


कल पंचाध्यावी पवन देशम कगे 
खपनी उपलब्धि है। एकका इूँसरेकी उपलब्धि होती तब वी ये दस्थन रहता किं भरें" 
सांप निकल आया तो उलो मित्रोंकों भी साथ अं ले चलें, वरयोंकि कहीं सर्प काट ने लें... 
लेकिन ऐसा तो नहीं होता ! सबको अपने आपकी ही उपलब्धि है, तो यों उपलब्धि सबकों 


न्दका 


ग्पनी हैं और वह है एक वस्तु, लेकिन उस एकके ख्भिव्यश्षकके भ्रेदस वहाँ दो जद पड़ जाते. .- के 


है 


है-+शुढ और गई श्र्थात्‌ सम्यवत अभिव्यक्षक तब होती है. जब वहाँ आत्मों आ्रात्माक्पस .. - 


जाना गया हैं और जे सिध्यात्व अभिव्यद्य: बन गया हैं तो शर्त्मी अनेक पर्याय विश्षेपों रूप ... ई 
मै जाना जा रहा है । आत्म दी शुद्ध सहज जो शक्ति हैं उसका भान मिथ्यात्वमें नहीं होता... 


लोकमें भी देख लो दही दही ही हैं, 3 विश्ञेष नमक डालकर खाींयी तो और प्रकार ॥| 
ग्राया, विशेष मीठा डालकर खाया तों ग्और प्रकारकाी स्वाद आया । आभिव्यक्षी 
साथमें जिस प्रकारका प्रकारका स्वीदे आता हैं । हें तो एक मोदी वात कहीं हैं, 2 
भी बारीक लो । कई प्रयोग ऐसे होते € कि उनमें चींदूका एस डालकर ओष॑धि खायी 
जाय तो उर्स रोगको हटा देती है और < गमें जरासा जैठा या अन्य चीज डाल दी गई 


तो वह. रोग बढ़ा देनेमें कारण हो जाता है । तो जैंसे अतुपानके से उनमें रोग शमनका 
जद हो गया । यों ही समभियें कि सबने अपने आपदी उपलब्धि की है इस दृश्सि दो लक्ष्य 
। के हा अप 


ही समझा, 
हो रहा है । एक इस रूपमें उपलब्धि है कि ह्वी मात्र में है मै हूं, फलाने घर 
बाला, फैलने मील पिताका पुत, ऐसी पोजीशन ला आर्दि, तरहका मैं हूँ, ं 
होता क्या हैँ ? यह बात कहीं असत्य है व जांयदाद बॉल है । देख नगरपालिंकी 
जले मेरी इस जायदादंकी ' रजिस्ट्री हैं, किसी दूस* बुँसे सकती हैं ! यह वी 
भरी हैं, और अदालत पूमला जायग प्री हो विजय होगी । लिर्णायक लोग भी यंही 
कहेंगे कि यह मंकान ही का हैं। तो यह मे मकान हैं, १ ऐसी 
बात वित्तमें रखेंती। हुआ वह क्र ] अमकी बीते हैः 
जब कि सम्यग्दधिको प्रकार आत्मीपल  क मेरा मात्र तो गेट मैं अपने सर्व कं(रण 
जो सहज हूँ सो ही हूं। व तो औषोधिक हे हैं, पर भी | तो यो अर्भिव्यर 
भ्ेदसे उपलब्धिके भेंदे होते डा | 
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पभिव्यज्ञकफे भेदसे स्वादुभेद--जव उपयोगका विपय सामान्य मात्र होता है तब तों 
समभना चाहिए कि शुद्ध उपलब्धि है और जब वस्तुकी विशेषता विपयभूत हुई तो समभना 
चाहिए कि अशुद्धोपलब्धि है । जो वस्तुका सामान्य रूपसे स्वाद करता है वह पुरुष सम्यम्ज्ञानी 
है, सम्यग्ज्ञानका स्वाद वस्तुके सामान्‍य स्वरूपसे होता है। इस उपयोग्कों और क्योंकि वह 
उपयोग मनके अवलम्वनसे परिचय करता है ऐसे मनसे भी कह लीजिए, इस मनको इस उप- 
योगकों बहुत समकाकर बड़ी धीरतापूर्वक विकल्पसे हटाकर ही गुप्त अपने आपमें अन्तःप्रका- 
शमान वरतुकी जो रुचि है यही एक काम जीवनमें व.रनेके लिए शेप रह ग्या है। उपाय 
इसका होना चाहिए कि बाहरी पदार्थ मेरे चित्तमें आश्रयभ्भुत न हों, उनके विक्त्प न जगें 
और मैं ऐसी स्थितिमें अपनी स्व॒रक्षा कर लूँ । आत्मरक्षाके लिए क्या नहीं करना पड़ता है ? 
लोकमें भी मनुप्य अपनी रक्षाके लिए सभी प्रकारके उपाय करते हैं--धनाजन करता, घर 
बनाना, वस्त्र मंगाना आदि, लेकिन लोगोंकी आत्मरक्षा कुछ और प्रकारसे ही उपयोगमें है ! 
ज्ञानी जीवको भी आत्मरक्षा करनी होती हैं तो वह इसी प्रकार रक्षा करता है कि मेरे उप- 
योगमें विकल्प ने समाकर, मैं अविव.ल्परूपसे रहता हुआ सामान्य प्रतिभासमें रहा करू ऐसी 
वृत्ति होती है ज्ञानीकी आत्मरक्षाके लिए । इस वृत्तिमें ज्ञानीको वस्तु सामान्यरूपसे स्वादमें 
ग्राता है। भूतार्थका विपय यही है । वस्तु स्वयं अपने झ्राप अपने ही सत्त्वके कारण सहज 
जिस भावमय हो उस रूप निरखना सो यह भूतार्थनयका विषय है । यद्यपि वस्तु पर्यायरूप 
भी परिणमती है, नाना पर्यायोंर्प होती रहती है, उसमें जब अनेक भी पर्याय) सममझायी 
जाती हैं तब तो उसका विवरण समभमें आता है। सो ये सब बातें यद्यपि बिल्वुल हटाने 
लायक नहीं हैं, हैं वे मगर उनको जानकर उनका विरोध न करके मध्यस्थ होकर और अव- 
लम्बन लेना है, उस सद्भुत भावका जो स्वयं सहज स्वभावरूप है । फल यह होगा भूतार्थका 
आश्षय लेनेपर कि निर्मल परिणमन चलेगा, और वयों नि्ंल चलेगा कि वहाँ कोई पराश्रय 
न रखे, किसी विकल्पकों अवकाश नहीं दे रहा, और एव. शुद्ध सहज ज्ञानज्योतिका ही आल- 
म्वन है उपयोगमें, तो उसमें फिर बखेड़ा कहाँसे रहेगा ? तो इस भूतार्थका आश्रय करनेपर 
भी विशेषोंसे छुटकारा नहीं रह सकता | भ्रृतार्थका आश्रय करनेपर निर्मल पर्यायरूप विशेष 
होने लगा । पर्याय कहाँ जांयगा ? तो विशेषोंको मूठ कह दिया जाय वया ? भूतार्थका र्थ 
झूठ कह दिया जाय सो तो नहीं है । विशेष है और ऐसे अभूतार्थ तो णुद्धमें भी चल रहे है । 
शुद्धमें जो केवल ज्ञानादिक शुद्ध परिणमन है वह भूतार्थवा विपय है या अभूतार्थका ? अभू- 
तामेका विषय है । झुद्ध परिशामन भी पर्याय है, अश्द्ध परिणमन भी पर्याय है। युणभेद, 
पर्यायभेद थे सब $थूताथेके विष्य हैँ । तो बया केवल ज्ञानादिक भूठे हो गए ? वे तो यथार्थ 


६! ती जस वे अभूताद ६ फिर भी झुद्ध है, उन्हे रूवा नहीं किया जा सकता । इसी प्रकार 
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संसार-अवस्थामें भी जो औपाधिक भाव हो रहे हैं विशेष परिणमन हो रहें हैं इन्हें भूठ नहीं 
कहा जा सकता । ग्भूतार्थ तो इसको इस कारण कहते हैँ. कि अनादि अनन्त अहेतुक स्वतः 
शुद्ध शाश्वतभाव नहीं है । जो शाश्वत भाव हो, जो स्वतः शुद्ध भाव हो, अनादि अनन्त हो 
उसको कहते है भूताथे । तो ऐसे भूतार्थका जव॑ ग्राक्षय किया जाता है तो वहाँसे ये निर्मल 
विशेष प्रकट होते ही हैं, पर स्वाद किसका आ रहा हैं ? वस्तुका सामान्य रूपसे स्वाद ञ्रा 
रहा हैं । वे वही स्वाद एक विशेष हैं, पूर्यायरूप हैं तो रही आयें, पर इस पर्यायकोीं भी 
आध्रय प्रतीति उस सम्यग्ह्टिके नहीं होती । 
ह स्‍्वदते ने परेपां तदयद्विशेषेप्पनीदशर्म । 
तेपामलब्बबुद्धित्वाद इृप्टेदेडमोहदोपतः ॥ २२२॥। 


विशेषोपलब्धिमें भी सस्यः्हृश्टिके स्वादकी दिलक्षएता एवं टृध्मोहके दोषसे मिध्या- 
द्ृष्टिके स्वादकी कल्मपता-- से द्टि पुरुष स्वाद तो वस्तुवा सामानन्‍्यरूपसे लेता है, लेकिन 
जब जीव, अजीव, आरखव, बंध, संम्वर, निजरा, मोक्ष, 3) पांप--यें सेंवें पदार्थ है तो वयीं 
इनको वह जानता नहीं ? क्रौर इनके जानते समयमें वंया उन्तकी उपलब्धि नहीं हो रही है ! 


बया उपयोगमें वे विपय नहीं हो रहे हैं ? होते हैं। इन विशेषोंकी जानता है अथवा भूताँ 


का आंध्र करनेपर 
फिर भी सम्यग्दृष्टिका स्वाद विलक्षण स्वाद है ! मिथ्यार्च 


मलिनताका और सम्यम्दष्टि इनमें स्वाद लेता है 
हृष्टियोंसे विलक्षण है, लौकिक पदार्थोकों भी जाने रहा है सम्यस्हष्ट जो घरमें रह रहा शी 
ख्विरत सम्यग्हधि है. वह घरको, कुदुम्बकों जॉन नहीं रहा वया : जानता है, पर जननी 
आर भी चूँकि प्रन्तःप्रकाश विश हो गया है, यथार्थ निर्णय हो गया है कि मैं तो यह हूं । 
[ हैँ हैं द कैसे आता है? 


् 5 

बभ है. ! मिथ्यादष्टि जीव जब इन ही विशेषोंकी जान रहे हैं तो उनका 
गेंकि दर्शन मीहकी आश्रय है । उसे दोषके कारण हृष्टि उनदी मलिन हैँ । 
और है, यों उनका चूँकि अभिष्राय वुर्धिं विकह्प इनकी उपलब्धि है रही है, 
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यहा विशेषरूपेण स्वदते तत्कुदृष्टिनाम । 
अर्थात्‌ सा वेतना चून॑ कर्मकार्येड्थ कर्मणि-॥२२३॥ 


मिथ्याहृष्टिको कर्म व कर्मफलमें चेतनाका स्वाद--अथवा मिथ्याहृष्टिके स्वादके सम्बंध 
में यह निरखिये कि चूँकि उनकी चेतना, उनका उपयोग निश्चयसे कर्मफलमें और कर्ममें लगा 
रहता है इस कारण उनको तो विपरीत स्वाद आता है । ज्ञानीके जो भी भाव होता है. वह 
भाव या तो किसी कर्ममें श्रहंकार भाव रखे हुए है या कर्मफलमें भोगनेका भाव रखे हुए है । 
जब मुलमें यह बुद्धि विपरीत है तो स्वाद तो विपरीत होगा ही । जैसे कोई लौकिक बड़ा 
पुरुष है, वह किसी भी समय अपना अ्रहुंकार प्रकट नहीं करता, बल्कि चार सज्जनोके बीच 
इस प्रकार बोलता है कि मैने क्या किया, यह त्तो सब ऐसा हो होना था, आपका प्रत्ताप था, 
ऐसा ही होना था, सो हो गया"““इतने शब्द बोलनेपर भी भीतरमें उस कार्यके प्रति मैंने 
किया? यह बुद्धि उसकी बनी हुई है । वह बुद्धि मिटी नहीं है । किन्तु अपने उस कर्तव्यको इस 
तरहसे पेश कर रहा है कि सज्जनोंके बीच एक शोभा बन जाय और एक शृज्धारसा हो 
जाय । यह एक बोलनेकी पद्धति है, मगर भीतरमें यह क्रियाविष हट गया हो सो बात नहीं 
है । इसी प्रकार सुख दुःख भोगनेमें भी कोई पुरुष यदि ऐसे शब्द कहे कि यहाँका सुख तो 
कल्पित है, भूठा है, सुखाभास है आदि, इतनेपण भी सम्भव है कि यहाँके सुखोंको ही वह सुख 
समझ रहा हो, लेकिन उसने ऐसा समझ लिया कि इस तरहका बोलना यह भी एक सुखकी 
ही चीज है, इन सुखोंके ही भोगनेकी उसमें वाञ्छा लगी हुईं है । तो क्रियाविष और भोगवि 
इन दोनोंकों दूर किया जाना एक बहुत पौरुषसाध्य बात है। बल्कि इतना तक हो जाता है 
सम्यग्हृष्टिकि कि वह समभता है कि मैं सब जीवोंके लिए एक फाल्तु हूं, मैं किसीसे भी परिचित 
नहीं हूं, मेरा किसीसे -भी कुछ वास्ता नहीं है, इस तरहसे वह सबसे श्रपनेकी एक निराला ही 
समभता है, और इस तरहसे निराला समभता है कि सारा जगत भी यदि विपरीत हो जाय, 
निंदा करे, अ्रपयश करे तिसपर भी वह अपनेके अक्षुण्ण निरखता है । यहां अक्षुण्ण हूँ, परिपूर्ण 
हूं, सन्तुष्ट हूं, इस तरहका चिन्तन ज्ञानी पुरुषके होता है, लेकिन यह चेतना भिथ्यात्वके उदय 
में असम्भव हैं। वहां तो कर्ममें और कर्मफलके विषयमें ही चेतना लगी हुई है । ज्ञानके 
अन्य पदार्थमें मैं इसे करता हूं' इस प्रकारके वेदनको, चेतनको कहते हैं कर्मंचेतना । जैसे 
किसी परपदार्थकोी, मकानको, पुस्तककों या अन्य किसी चीजको मैंने किया अथवा भीतर उत्पन्न 
सिवाय अन्य भावमें हो रहे इस विकल्पको, विकारको मैंने किया तो इस प्रकार परमें और 
परभावमें क्या जीवने (मैंने) किया, इस प्रकारका विकल्प होना यह है कर्मचेतना ? 

स्वभावमें दर्म व कर्मफलद्थ श्रभाव--जब अपने आपकी शुद्ध शक्तिपर दृष्टि की जाती 


हक 
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है तो प्रतीत होता है कि भेरी शक्ति घिकारके लिए, नही हैं । मेरा स्वभाव तो अपने सहज 
स्वभावरूप परिणमनोंका रख रहा हैं । तो मेरा विकार कार्य न बनें, मैने विकारकों नहीं किया 
किन्तु विकार हो गया, उसे भूमि पिलती है इस च्तना की । अन्यत्र यों विकार नहीं होते । 
जैसे दर्षणमें सामने बोई चीज आगी तो छागा वन गई तो दर्पणमें इस प्रकार्‌का प्रतिविम्व 
हो जाना ऐसा दर्षण अपनी स्वच्छतामें स्वभाव लिए, हुए नहीं हैं । दर्पण छाया प्रतिविम्द 
हो रहा, मगर जब सन्निान उपाधि सामने आयी तब दर्पण प्रतिबिम्बित हँशी । दर्षणमें ऐसी 
योग्यता हैं कि उसमें प्रतिविम्ब शी जाता हैं । कहीं जीत आर्दिकर्मे तो प्रतिविम्ब नहीं आता । 
तो दर्षण प्रतिबिभ्वित हो गया इतनेपर भी वें प्रतिविम्ब उसे दर्षणका नहीं है । हो गया 


ऐसा १ तो झूमिका दर्षणकी हैं, फिर ज्ली दर्षणकी ओर्से दर्षणकी शक्ति मात्रनें कियी नहीं हैं 
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ही भान होता है कि यह भोजन खा रहा हूं जो यह पिण्डरूप दिख रहा है । कचौड़ी, पूड़ी 
आदिक जो भी वस्तु सामने है: उसे ही समभता कि मैं खा रहा हूं, केवल नमककी तो उसे 
सुध ही नहीं है । यद्यपि भोजन रुचता है नमककी वजहसे । जैसे दालमें नमक न पड़ा हो-तो 
वह दाल भसभसीसी लगती है। उसमें स्वाद नहीं आता । तो जिस नमककी वजहसे स्वाद 
आया । जिसकी कृपासे भोजनमें मधुर स्वाद आया उसकी -तो वह सुध ही नहीं लेता । वह 
तो समभता है कि यह जो व्यञ्ञन मेरे सामने है इसीको मैं खा रहा हूं । इसी तरह जो इन्द्रिय 
और मनके विषयमें आसक्त पुरुष हैं उन पुरुषोंको उस वस्तुका परिचय स्वाद अनुभव विपरीत 
रूपमें आता है।। प्रत्येक पदार्थ है और वह अपनी सत्ता रखनेके लिए है । उसका इतना ही 
प्रयोजन है । कोई पूछे कि यह पदार्थ क्यों है तो उसका उत्तर यही होगा कि यह पदार्थ है 
अपना सत्त्व बनाये रखनेके लिए । अज्ञानी जन तो ऐसा कह डालते कि ये पदार्थ तो हमारे 
उपयोगके लिए हैं, और कोई कोई लोग तो ऐसा स्पष्ट कहते हैं कि प्रभ्नुने ये सब चीजें हमारे 
उपभोगके लिए ही बनाई हैं। इसीलिए तो वे लोग जीवोंकी हिसा करते हुएमें रंच भी नहीं 
हिचकते । वे जानते हैं कि ये पदार्थ तो हमारे उपभोगके लिए ही ईश्वरने पैदा किये, किन्तु 
उनकी यह धारणा गलत है । भरे प्रत्येक पदार्थ है, अपनो सत्ता कायम रखनेके लिए । अन्य 
कोई उनका प्रयोजन ही नहीं है । पर भिथ्याहृष्टि' जनोंने इन बाह्य पदार्थोका प्रयोजन ठीक- 
ठीक नियाहमें न रखा, इसी कारण वे उनका दुरुपयोग करते हैं, उनके पीछे क्षुब्ध होते हैं । 
उनके ऐसा मोह पड़ा है, मुग्ध पड़ा है कि अश्रपने श्रापके शुद्ध सहज स्वरूपकी उन्हें खबर ही 
नहीं है । तात्पर्य यहाँ यह है कि जिन्हें भूतार्थ स्वरूपकी सुध नहीं है वे श्राकुलित रहते हैं, 
जन्म मरण करते हैं और संसारमें दुःखी होते रहते हैं । हु + 
क्षारं खिलल्‍य॑ तदेवेक॑ मिश्रितं व्यज्ञनेषु वा । 
न मिश्चितं तदेवक स्वदते ज्ञानवेदिनाम्‌ ॥२२५॥ 

प्ह्मन्तपुवेक सम्यग्हृष्टियोंके एंकत्व स्वादका कथन--सम्यर्दृश्टिको अपने आपमें किस 
श्रकारका स्वाद आता है ? इसका वर्णन इस श्लोकमें किया गया है, दृष्टान्त दिया गया है कि 
जैसे व्यञ्ञनोंमें भोजनोंमें नमक डाला हुआ है तो उस नमककी वजहसे वह भोजन स्वादिष्ट 
लग रहा है । अगर नमक न पड़ा हो तो वह भोजन पृथ्वी जैसा (फीकासा) लगेगा । तो उस « 
स्थितिमें जैसे कोई विवेकी पुरुष हो तो वह यह जानता है कि इसमें जो खारापन है वह नमक 
का ही है, अ््नका नहीं है । तो जैसे अन्नमें नमक मिला-रहनेपर भी विवेकी पुरुष खारापन 
नमकका ही समभता है और इस तरह समभता है कि जैसे यदि नमक केवल डलीमें होनेपर 
उसमें जैसे खारापन होता है उसी प्रकार भोजनमें मिले हुए नमकका खारापन समझता है जब 
कि अक्षानी ज़न जिन्हें दिवेक नहीं है वे उस.भोजनको करके सरुको.ही स्वाद समभते हैं टर 
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जो खारापन हो रह। है सो पोजनका है समभते हे, ० ज्ञानी जन वहाँ खारापन उस तरहें 
झ्रलग॑ समभतें है ! जैसे कि केवल नमककी डलीं खानेषर खरापन अतुभवमें आता हो, ई 
प्रकार संम्यग्देध जीव सुख शान्ति और अपने आपके गुणोंक। (विकास परिणमन सं कुछ 
अपनेमें ही अनुभवन करता हैं. जे कि अज्ञा्नी जन पुत्र, घर, पिन्र[दिकसे सुख मिला, अर्स 
द्नेका, इस तरस ऋनुभव करता है । वहाँ इन ५ त्त्वों 
कोई शुद्ध आत्मद्रव्य हैं, उसका निर्यक्षण कर लेवे तो विवेक बलसे, ड्स 
विकार ख्रवस्थामें भी ईरने ० पदार्थोमें से बुद्ध खत्मद्रव्यकी पर की जा सकती हैं, ओर उसी 


पिथ्यादर्ियोंकि मात्र खज्ञानचित्नाका साव--3रफे 
कि स्मथ्यादष्टियोंकि क्केवल एक ख्ज्ञानचेंतना हैं। अर्थात्‌ कमेचेतनी, कर्मफलति 
। इन दोन गंकी अज्ञानवितना ट् 


करना कि में के रहा हूं, इता। बस्था आर्विकें झैँ कर रहा हैं प्रकारका जो 
पीतरमें अभिप्राय हैं वह अज्ञानसे हैं कारसे सुख भोगता हूं। 5 भोगता हूँ, यह 
इज्जत मोगता हैं, 5 प्र्का नेक जो प्रिण्यम हैं वह भी अज्ञानसे होता हैं । द्व्स 
से कर्मचेतना कर्मफलचेंतना दोनोंकों अज्ञानवेतना वहां गया हैं । बयोंकि परमार्थत 
आत्मा तो सवे अट बस्तुओंसे निराल केवल अपने चैतन्य स्वरूपमें हैं, तो चैतस्यस्वरूपा- 
ल्मक आत्मा तंगी कर सकेगा ! अपने आपमें हों केगा कुछ और हैं अपने गु्णोूप 
प्रिणमेंग, यही « 3 । तो बाह्य वस्ठ पमैँ इसे करता हूं ऐसा विकल्प करनी 
ख्रज्ञान हों तो । जो बात जैसी न हो आती * उसकी उस प्रकारसे मानना 
अज्ञान कहते प्रकार फल: ओगनेमें इसकी अज्ञान है।। मे 3 भोगता हूँ, 5 भोगता 
हूं, अमुक पदार्थकों भोगता! हू, इस पद इकों भोगता है अरे किसी पदार्थसे मुभमें अप परिण- 
मन आ ही सकता, जो हो, सी ही मेरेमे होगा । तो बाहरी पदार्थों 
सुख मान पैँ भोगता हैं सा गे समता अज्ञान हैं यह भी अंश 
चेतना है तो नचेंतता मिथ योके हीं है, सम्य्द्ि ज्ञानचेतना नहीं 
होती हैं । 
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सारांश दूसरा यह भी है कि जब तक आत्माकी शुद्धोपलब्धि है तब तक सम्यकत्व है और तब 
तक ही ज्ञानचेतना है । सम्यवत्व होनेपर भी कभी किसी भूमिकामें इसका सम्यकक्‍त्व नष्ट हो 
जाता है, मिथ्यात्वमें श्रा जाता है तो उस जीवके और उस ही भवमें सम्यकत्व उत्पन्न होने 
पर उसके ज्ञानचेतना -नहीं रहती । सम्यक्त्व छूटा/ इसकी पहिचान है कि शुद्धकी उपलब्धि 
: नहीं रही । शुद्धकी उपलब्धि दो प्रकारसे है--एक प्रतीतिके रूपमें, एक उपयोगके रूपमें । तो 
प्रतीतिके रूपसे भी शुद्धको उपलब्धि न रही । मैं आत्मा सबसे निराला केवल एक शुद्ध चैतन्य- 
स्वरूप हूं, इस प्रकारकी प्रतीति न रहें तो वहाँ शुद्धोपलब्धि नही रहती । ऐसी शुद्धोपलब्धि 
होनेपर भी उपयोगमें € पदार्थ आये या अन्य कुछ झ्राये तो ऐसी स्थितिमें भी उपयोगमें शुद्ध 
की उपलब्धि नहीं है, फिर भी उसकी प्रतीतिमें शुद्धकी उपलब्धि है और भान भी उसे अपने 
आ्रापको सबसे विविक्त चैतन्यस्वरूपको समभनेका बना हुआ है । इस कारणसे ज्ञानचेतना है, 
सम्यबत्व है, लेकिन जहां प्रतीतिसे ऐसी दुद्भोपलब्धि न रहेगी वहाँ न सम्यवत्व रहेगा, न ज्ञाच- 
चेतना | यह दूसरा सारांश भी उक्त प्रकरणसे निकला । 
एकः सम्यरहगात्माइ्सो केवलं ज्ञानवानिह । 
ततो मिथ्याहशः सर्व नित्यमज्ञानिनों मताः ॥२२८॥ 

सम्यग्दष्टिके ही ज्ञानवत्त्की सिद्धि--एक सम्यग्दर्शन वाला यह आत्मा ही ज्ञानवान 
कहा जाता है और बाकी शेष सभी सम्य्ग्दष्टिपनेसि रहित अज्ञानी कहा गया है। लोकमें 
सम्यशज्ञान इस ज्ञानीका भी कहा जाता । जैसे कि लोग घरको घर जानते, चौकीको चौकी 
जानते । जो वस्तु है बाल्टी, बतंन वर्गरह इन सबको उसी प्रकार जाने, इसे भी लोकमें सम्य- 
ज्ञान कहते हैं ओर जहाँ बताया गया है संशय, विपयेय श्र अनध्यवसाय न हो तो वह 
सम्यण्ज्ञान है । जो चौकी है, उसे बौकी ही जान रहे । उसमें कोई कोई सन्देह नहीं कर रहा 
कि यह चौकी है या और कुछ तो यह संशयरहित ज्ञान हुआ, चौकी ही है अ्रन्य चीज नहीं है, 
उसे और चीज नहीं मान रहे तो यह विपर्ययरहित हुआ झौर जान ही रहे हैं तो श्रनध्यवसाय 
का वहाँ काम ही नहीं है, तो संशय, विपयेय, भ्रनध्यवसायसे रहित यह ज्ञान चल रहा है इसे 
लोकमें सम्यण्ज्ञान कहते हैं । लेकिन मोक्षमार्गमें सम्यम्ज्ञान कहेंगे ग्रात्माके स्वरूपके सरबंधरमें 
संशय, विपयेय, अनध्यवसाय न होनेको । जैसे आत्मा है या नहीं, आत्मा रागी है अथवा शुद्ध 
है आ्रादिक किसी प्रकारके संशय करना यह संशय ज्ञान है, और इस शरीरको ही समभना कि 
यह मैं आत्मा हूं--यह विपर्ययज्ञान है। नहों है यह आत्मा और उसे समझ रहे कि यह 
आत्मा है तो यह हुआ विपर्ययज्ञान और आत्माके सम्बंधमें कुछ जाननेकी इच्छा भी न होना, 
कुछ समझ सी भी न रहना, ऐसी स्थितिको कहते हैं अ्रध्यवसाय । तो आञत्माके विषयमें संशय, 
विपर्यय, अनध्यवसाय न हो तो वह सस्यम्ज्ञान है । कारण यह है कि क्सिके ऋधारसे आत्मा 
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का उद्धार होगा २ कौनसा सघन है जिससे उद्धार हुआ है । जब इस ही. बातका पता नहीं 
हैं तो वहाँ सम्यग्ज्ञान नहीं कही गया है । इंसरी वते यह है कि लोकमें चौकी, स्तक, चटाई 
आदिक पदार्थोकों जान रहें है प्वटाईको चटाई ही जानते, च्ौकीकी चौकी हीं जानते तो लोक 
के हिंसाबसे संशय, विपयय, अनध्यवसाय थे नहीं हैं लेकिन ऐसी जानकर भी इसकी तथ्य 

नहीं समझ पाया । चौकीमें क्या बरतें है, किस स्वरूपसे बनी है, बगी के है, बया शक्ति ठै 
बया इसका शुर्छ हय है अथवा यह द्रव्य क्या हैं, शत बातोंका पता नहीं है । इसे कारण लोक 
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ज्ञानी पुरुष भी श्रावक अंवस्थामें घरमें रह रहा है । घरके बीच पुत्र स्त्री आदिक सभीका 
सम्बंध है, उनसे वार्तालाप भी है, पोषणकी भी व्यवस्था है, दूकान भी करता है पर उसका 
चित्त कहाँ रहता- है ? यह जन्ममरणका संकट मेरेपर बड़ा रुकट है, इससे छूटनेमें ही भलाई 
है, यह उसकी प्रतीति नहीं छूटती, वह बराबर बनी हुई है, यह विकल्प, यह कषाय, यह 
विषयभाव ये ही मुझपर विपत्ति हैं, ऐसा भान है और फिर भी परिस्थिति ऐसी है कि वह 
करना पड़ता है| तो यों ज्ञानी और अज्ञानीकी क्रिया बाहरमें एक प्रकारकी हो रही है फिर 
भी अज्ञानीकी-क्रिया तो बन्धका कारण है और ज्ञानीकी क्रिया बन्धका कारण नहीं है। 
उसका अग्रनन्त संसार छिद गया। अब जन्ममरणकी परम्परा बनी रहे, इस प्रकारका बच्ध 
उसके नहीं होता है । तो ज्ञानीकी वृत्ति बाहरमें संमान हो फिर भी जो बन्ध है, शान्ति है, 
बलेश हैं, जो कुछ भी होता है वह सब अन्तरज्धभध भांवोंके अनुसार होता है, बाहरी क्रि.याके 
अनुसार नही होता । हाँ बाहरी क्रिया किसी-किसी प्रकारके भावका व्यज्ञक बन जाता है। 
तो बाहरी क्रिया सामान्‍य व्यज्ञक बन सकता है, पर वहाँ विशेष विश्लेषण कराने वाली व्यकह्ष- 
बता नहीं है, वर्योकि ज्ञानी और अज्ञानी दोनोंको क्रिया देखनेमें एक साधारणसी लग रही है । 
ग्रास्तां न बन्धहेतु: स्थाज्ञ्ञानिनां कर्मजा क्रिया । 
चित्र यत्पूर्वबद्धानां निर्जेरायैँ च कर्मणाम ॥।२३०॥ 
४ ज्ञानियोंकी कर्मजा क्रियासें पुर्वबद्ध कर्मनिर्जराहतुत्द-- ऊपर श्लोकमें यह बताया गया 
है कि ज्ञानियोंके कम्से होने वाली क्रिया बंधका कारण नहीं हैं । सम्यग्टृष्टि ज्ञानी १रुष किसी 
भूमिकामें बाहरी क्विया ऐसी ही कर रहा है जेसी कि सभी जन करते हैं। सभी लोग नहाते 
हैं, यह ज्ञानी श्रावक भी प्रतिदिन नहाता है, उसने श्रपता एक कतंव्य समझ रखा है इस 
स्थितिमें इतनेपर भी भेद तो है अन्तरमें, और इतना ही क्या ? कर्मविपाकवश कर्मोदयकी 
प्रेरणासे इसे अनेक कार्योमें भी लगना पड़ता है, दुकान है, घर है और भोगोपभोग हैं, इनमें 
भी प्रवृत्त होना पड़ता है । इतनेपर भी भीतर जो उसके विविक्त शुद्ध ज्ञानकी प्रतीति हुई है 
उसके बलसे वह पृथक रहता है। तो ज्ञानीकी क्रिया बन्धका कारण नहीं है, सो यह बात 
ठीक है, पर इसके आगे और भी देखिये--आ्राश्चर्य तो इस बातका है कि ज्ञानीकी वह क्रिया 
केवल पूर्वमें बंधे हुए कर्मोकी निद॑राका ही कारण है | यह बात कँसे बनी ? ज्ञानी सम्यस्दृष्टि 
गृहस्थावस्थामें रहकर उपभोग भी कर रहा है, फिर भी उसके उपभोग निर्जराके लिए ही हैं, 
ऐसा कथन इस तरह बनता है कि चूँकि कमविपाक है, उस प्रकारका परिशमन हुआ है, 
कप परिणाम बना है, इतनेपर भी उस उपभोगसे वह विरक्त है, उससे पृथक्‌ अपने शुद्ध 
चैतन्यस्वरूपका उसे भान है, इस कारणसे जो उदय आया है वह तो निर्जराके लि ए ही आता 
€, ६र.एकके भझातता है। भज्ञानी जवके भी जो वर्मोदय होता है वह भी तो निर्जराके लिए हो 
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होता हैं अर्थात्‌ जो उदामें आया उस कर्मकी तो निजरा ही है और निर्जराका हीं नाम उदय 


है । उदयका अंश है अपना समय पाकर कर्मका खिरनता । कर्मप्रकृतिकी जब स्थिति पूर्ण होती .. - 


है या उदीर्णा  आदिक करके जब उस स्थितिकी अब्तिम सीमा आा जाती है.तो वहें. खिरेगा 
और ऐसे खिरनेके समय सं जीवमें रागादिक भाव बनते हैं | इसीका नाम उदय हैं । तो उदय 
तो निर्जेराकों ही कहते । निर्जराके लिए है उदय होता, विन्‍्त ज्ञानी जीवंकी तो मं न 
वृत्ति बनी कि उस उदयकालमें, उस विभावपरिणाम कीलर्मे, उर्े विभावमें अंपनेकों जोइकर 
उस विभावको ही आत्मीय बनाकर वेसुव हगों है सो बह अनन्त कार्माणावरगणाओंका बंध कर... 
लेता है शर उसका वन्ध होता हैं ऋननन्‍्त संसारकी परिपाटी बनाने वाला । लेबिन.. ज्ञोनी ट ह 


ड्रीव उस उपभोगसे विरफ्ते हैं निराला रहता € इस वंगरण उसके नवीन वन्व नहीं होती हा 


इस दृष्टिसे वहें लिरजराके लिए ही माना गया है । नवीन वंन्‍्ध भी जो अनन्त संसारविपयक है 
न हो उसक। मुख्यता हैं, साधारण वन्वकों यह बन्ध नहीं मीना है। गे 
वस्माज्ज्ञान मां भीवा ज्ञानिनां ज्ञाननिवृ ताः |... 


ज्ञानमय भावारा नावकाशः सुच्ध्िस । ।२३ ९)! 


ज्ञाननय भादका सख्भाव व खज्ञानमंय सका अनवकाश-- उपरके एलोक॑ 


में यह बताया गया है कि ज्ञानियोंके कर्मोदयदरा होने वाली किया ब॒च्धंका कार! नहीं है सो... 
. तो बात है हो, पर शीत इस बातकों है ज्ञानियोंकी वह कंमजा. किया बने 6५ कमी... 
निर्जराके लिंए ही है, तो इस लनिर्ण॑यका दैंतु, इसे इलोकमें बता रहे & कि संम्यग्शोनियोकि हि 
ज्ञानमय ही मेवे होता हैं दयोंकि ज्ञानियोंका जो भाव होता हैं वह ज्ञानसे रे गया है । यहाँ. 

ज्ञान लेना हैं भ्ेदविज्ञान, गोपेक्षा सहित ज्ञानसे तो जहा परम .उपेक्ष ज्लेदविज्ञानंको बोसना 
हो, भावना हो ऐसी भावनाकी भूमिका ग्सित. हुआ जो . भाव हैं वह ज्ञानमय भोव कहलाता 3 
है, और मिथ्याद्टियोंकि अज्ञानमंय वींका स्थान नहीं द 


सकता । कहावतर्मे कहते है कि पंर्डित हो वह शऊ भी हो तो भी भला है शोर मेल हो वह 


मित्र हो तो भी भला नहीं और मूर्ख है| व्‌ ज तो भी भला नहीं है । पेंडितके मायने 
गे मंद कपाय हा. भेदवुद्धि वाल है, जि सको विवेक है ऐसा, कोई श्ु भी बन जाय तो भी वह 
सरेके प्राणघातके लिए: हो सकेगा । वह 7 लेगा, वेयोकि उसके पास विवेक, हैं । कारण- 
वश थोड़ा क्रोध हैं बह इतना दे. सकता. कि प्राणघात करे या बर्बादी कए द्वे और 
कोई मूर्ख मित्र हो, वह उसमें मूखता. ऐसी हैं कि त्‌ कह डोर त्र्ता 
के: हो कारण क्किव थे बरबादीका कारश हो सकती है ! तो ऐसे ही यही प्रमार्थ 
पथमें ज्ञानियोंके शञानमतर 5 भाव होता हैं । ज्ञानसे रखें हुये ही होते हैं, 

है, इस ज्ञानंकी मात्र हॉनेसे पसम्यप्दधटिकी 


पञ्य्वाध्यांयी प्रवचन दशम भाग हर १६६. 


क्रिया निजंराका हेतुभूत होती है। . ह 
ज्ञानीकी क्रियामें पूर्वेबद्धकर्मनिजराहेतुत्वकी दो युक्तियां--इस प्रकरणको दो दृष्टियोंसे 
परखिये कि ज्ञानीकी प्रवृत्ति निर्जराके लिए होती है । पहिली दृष्टि तो यह है कि चूंकि उसके 
सम्यण्ज्ञान है, अ्रन्तःप्रकाश हैं, भेदविज्ञान है, अतः वह राभमें राग नहीं रखता, क्रियामें राग 
नहीं रखता, कर्मविपाकवश हो रहा है परिणमन, काय सम्बन्धी क्रिया भी है । मन, वचन 
कायकी प्रवृत्ति भी है, रागविकार भी यथासम्भव है । लेकिन इन किसीमें भी उसका विश्वास 
नहीं, रुचि नहीं । इस कारण उससे हटा हुआ रहता है ऐसा हटा हुआ रहनेमें इस ज्ञानीके बंध ' 
नहीं होता और उन्त विकारोंके कारण जो कुंछ बंध होता है वह बंध इतना अल्प है कि उसको 
बन्धन संज्ञा यहां नहीं दी गई है । दूसरी दृष्टिसे यहां देखना है कि सम्यग्हृष्टिके बन्च नहीं: 
होता तो इसमें उस पुरुंषको सम्यग्टृष्टिके नाते देखा है तो सम्यग्दृष्टिके नाते भाव मिला सम्य- 
ज्ञान तो सम्यग्ज्ञानके द्वारा बन्ध तो नहीं होता । जैसे कोई पुरुष पुजारी है, सेठ भी है, पंडित 
भी हैं तो जब उसकी दृकानपर लेनदेनका कोई व्यवहार करता है तो वहां यदि कोई यह कह 
बैठे कि पुजारी जी श्रमुक सामान लावो तो वहां वह बात अनुचित-सी लगती है । वह कह 
भी सकता है कि भरे यहां पुजारी लेनदेन नहीं कर रहा है । यहां तो सेठ लेनदेन कर रहा 
है । तो वही पुरुष पुजारी भी है, सेठ भी है लेकिन उस भ्रसंगमें सेठ है, पुजारी नहीं, क्योंकि 
सेठकी प्रक्रियामें ही वह व्यवहार चल रहा है । तो एक पुरुष सम्यग्दृष्टि भी है, रागी भी है, 
राग परिणाम होनेसे वह सकर्मा भी है, बन्धनबद्ध भी है, लेकिन जब उसे रागी है इस नातेसे 
देखेंगे तो वह दिखेगा और उतना -ही राग दिखेगा जितने अ्रंशमें है, जितने अनुभागमें है । वहां 
उसकी बात करे और जब उसको सम्यग्हष्टि कहकर उसकी बात बता रहे हो तो सम्यस्दृष्टित्व 
के नाते ही जीभ हिलाना, रागके नातेसे जीभ न हिलाना, क्योंकि यहां सम्यस्दष्टिकी चर्चा है । 
तो इस दृष्टिसे देखा जाय तो यह बलपूर्वक कहा जा सकता है कि सम्यग्दृष्टिके कतई बन्ध नहीं 
होता । इस तरह दोनों ही दृष्टियोंका समन्वय करते हुए यहां यह निर्णय करता चाहिए कि 
सम्यग्ज्ञानियोंके ज्ञानमय ही भाव होता है, क्योंकि वे सब भाव ज्ञानसे रचे गए हैं और उनमें 
ग्रज्ञानमय भावका स्थान नहीं है । 
वेराग्यं परमोपेक्षाज्ञानं स्वानुभवः स्वयम । 
तदूहयं ज्ञानिनो लक्ष्म जीवन्मुक्तः स एवं च ॥२३२॥ 
ज्ञानियोंके मुख्य दो लक्षण--सम्यग्जानी पुरुष चूँकि स्वयं वैराग्यरूप है और स्वानु- 
व रूप है । वराग्य क्या है ? परमउपेक्षारूप ज्ञानपरिणमन, और स्वानुभव अपने आपके उस 
शुद्ध ब्रह्मस्वेरूपकी 'प्रतीति और यथासमय अनुभूति यह भी सम्यस्दष्टिके है । तो ज्ञानीके जब 
वैराग्य और स्वानुभव दोनों उत्तम तत्त्व हैं तो समझना चाहिए कि.वह तो जीवनमृक्त ही है 
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शानी ज्ञानकमात्रत्वात्‌ पश्यत्यात्मानमात्मवितु । 
बद्धस्पृष्टादिभावानामस्वरूपादनास्पदम्‌ ॥२३३॥। 
ज्ञानीकी ज्ञानेकपात्रता, श्रात्मवेदिता व बद्धस्पृष्टादिभावानास्पदता--ज्ञानी तो ज्ञानैक- 
मात्र है अर्थात्‌ ज्ञानका ही अद्वितीय पात्र है। ज्ञान इस ज्ञानीके आाधारमें ही तो हैं और जिस 
जीवने एक. ज्ञानको ही अपना आधार समझा, ज्ञानमय आ्रात्मस्वरूपका ही आश्रय लिया, अत्त्य 
आश्रय नहीं लिया जा रहा है तो वह तो ज्ञानका ही एक मात्र पात्र बन रहाहै। जो 
परिणमन किसी परका .विषय लेकर, आश्रय लेकर हुआ करता है उस परिणमनको केवल।एक 
ज्ञानके ही आधारसे हुआ है ऐसा नहीं कहा जा सकता, किन्तु जिस परिणमनको किसीः परका _ 
आश्रय नहीं है ऐसे ही परिणमनमें शुद्ध वस्तुके आधारसे हुआ है यों कहा जायंगा ।. यद्यपि ' 
प्रिकारपरिणमनमें भी आत्माका आधार कुछ न हो ऐसा नही है, हुआ तो उसी भूमिकामें, 
लेक्नि केवल आत्माके ही आधारसे हुआ, रंचमात्र भी परका किसी भी ढंगसे, विषयरूपसे, 
निमित्तरूपसे, किसी भी प्रकार से श्राश्रय नहीं हुआ । तब तो उसका आधार मार्नना ठीक है. 
किन्तु यह रागपरिणमन अनेक विकार ये आरात्मभूतिमें होते हैं ।॥ उनकी निष्पत्ति परका आश्रय _ 
करके, निमित्त करके, विषय बनाकर इन सब स्थितियोंमें होती है, इस कारण उसे ज्ञान एक 
पात्र न कहेंगे, पु ज्ञानीका जो ज्ञान है वह तो ज्ञानैक पात्र है वही ग्रात्माको जानने. वाला 
है । जाननेका काम कर रहा है ज्ञानगुण । ज्ञानोपयोगमें जाननेकी वृत्ति जग रही है। यही 
ज्ञानोपयोग जब अन्य ,पदार्थेकि जाननेकी वृत्ति न करके ज्ञानके ही रवरूपको जाननेकी वृत्ति करे 
ऐसी स्थितिमें यह ज्ञानी वास्तवमें आत्मरहस्यको जान रहा है। तो ऐसा' ज्ञानी आत्माको 
जानने वाला है वही आत्माको देखने वाला है । ऐसा ज्ञानी बद्ध स्पष्ट आदिक भावोंके स्वरूप 
को प्रानेका साधनभूत नहीं है, . भ्र्यात्‌ वह अपनेको न बद्ध देख रहा है, न स्पष्ट देख रहा है । 
तो ये बद्ध स्पष्ट आदिक भाव शआत्मतत्त्वमें ५तिष्ठाको प्राप्त नहीं होते । जब यह ज्ञानी ज्ञानको 
ही भोग रहा है, स्थिति हुई इसकी स्वानुभूतिकी, जहाँ उपयोगमें ज्ञानोपयोगमें उस ज्ञानस्वरूप ' 
' का ही ज्ञान हो रहा है वहाँ ज्ञान ही ज्ञात हो रहा या उस बंधा या छुवा या अन्य क्षेत्र, काल 
पिण्ड आदिक ये उस ज्ञानमें नहीं हैं, जहाँ तो केवंल एक ज्ञायकभावमय स्वकी अनुभूति है, 
बद्ध स्पष्टत्वभावका वहाँ स्थान नहीं है । ऐसी ज्ञानीकी स्थितिको देखकर अन्यः ज्ञानी इसका 
विवरण करता है कि बद्धत्वभाव स्पष्टत्व भाव ये जहाँ स्व॑रूपमें प्रतिष्ठा नहीं पा रहे.है, ये सब 
उपर. उपर ही तिर रहे हैं, अर्थात्‌ है आत्मामें बंधन, स्पर्श आदिक भी हैं, ये सब होते हुए भी 
चूंकि इनका उसमें प्रवेश नहीं है श्र्थात्‌ ये स्‍्वभावमय नही बन जाते हैं तो उस 5 न्तरज्भकी 
हृष्टिसे इनको कहते हैं कि ये ऊपर ऊपर तैरते हैं । ; 
विकारोंका उपरितरण व रवभावाप्रतिष्ठितत्वका तात्पर्य--ऊपर तैरनेका अर्थ यह्‌ त 
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कक आत्मा परिपूर्ण । न हैं वह तो नीचे * वॉक त्यों स्वर्यक्षित कोई 
आँच संी। पर हीं (ऐसा! जैसे प्‌नीमें तेल (दया जग 
ठेल प्‌ -ऊपर ते प्ए्नी श दिया जय तो गर्भ जी पानीके 
ऊपर-ऊपर ( बा दो ते तैरना तो (वल्कुल बाहरी 
(उस, ऐे की बात * र-ऊपर वैसे दे.“ आत्मापर राग 
ऊपर-ऊंपर हरी श्र स्हें हैं; । इसे परी गर्म हों ग। थोड़ा गे हुआ कर गे है?5 
क़तवा हो जाय लेकित * गर्मी पॉतीके 5 प्रवेश नहीं तक. बूत 
० शदि गर्म पीके प्रवेश वी गई हो, जैसे गर्मी ऋ्निके ज्ञावर्मे घ्र्वे 
(कए, हुए, बह पानी हुंडा हो. दो नहीं गर्मी निकल जाय पानी 
झ्तो पालीकी £ स्त्त्व हो| जायगा, . बर्योकि अब तो गर्मीका पी खमावमें भरी 
मात लियी गे! है, वो उस मसले जैसे ७. यह कह. गर्मी पॉलोके अपर पैर 
रही हैं पर ऊप हि 5 भू शर्म 
कक गर्मी ते पीके तैसवी हैं तर तो छह वीके भीतर ४० जायें, अपर + रहे तो 
जूलेंगे वहीं ते ऋथे नही है, विन्‍ परम प्रवेश, है. उस दृध्सि घह बाते 
कहीं दें. हु गर्म पूछ्लीके बैर रही है, और ऐसी बततपर श। जीवके ह्ठी बयां 
देखें: जीवेंकि दुख सकते है) प्रत्णेक उ्त हैर रहें. ह 
झ्प्मे त नहीं है ' इसी तरह. | बद्धामाव, सीट का भी इस 
ऋ्ट्मामें स्थान नल हां आत्मा मत स्वीकी:- जा रह हैं। हूप स्वीं 
कार. किया रहा तो श्ह खल्यकी, प्रभावी नहीं दें ' 
सकाख्ण महाँ जा किये हुई होगा $जुभाव देगी हो, मन, बा्वन, 
कायवी चेंटा हैई सबका से इस आत्मोके 2 रहें उसकी 
अ्रतिए्ठ नह | ज्ञानीके जी इसे ऑपनेंकी का बंध 
छझथवा पगोभल बंतार्न' गए आकर: व बताता गे फ््बं ६ ज्ञानके नातेसे 
महान हे पथ दे? खा, इन्थका हेंक॑ाती का बोक हैं. ' ह 
ठतः स्वार्क गथाध्यथ स्फुटम ) 
अरविर्शिध्मस 5 तप सस्थकर्स एशरै)े 
5 सवरसबेदन व की पुरुष अपने की ते जिस 
प्रकार प्रत्यक्ष पाती ह्ठ प्रकार वह. बाद देंते। कप ह्बात सभीके कही जा. 
दी हें. प्रत्येक | ऋप्ने को जिसे स्व्सम्वे प्रत्यक्ष पलब्ध कुरती है. वह 
ज्र्ण स्वीक तहीं 
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अर्थाति' शुद्ध चैतन्यमात्रेंः रूपसे अपने आपका सम्बेदन.नहीं कस्ता;-किम्तु जिस किसी-भी प्रकार 
से अपने आपकी उपलब्धि होना सुसम्वेदन है, इस रूपसे तो ्रत्येक: प्रंएणीका प्रत्यक्ष: हो....रहा 
“है। प्रत्यक्षका अर्थ स्पष्ट शुद्ध, रूपसे जाना .जा रहा-हैः यहः नहीं, किस्तु मैं? के रूपसे सबको 
“अपनी प्रतीति बनी है । कोईःशरीरको हीः मैं” समझ रहा; विंषयकषायके: भीतर परिणाम.होता 
- है उन्हें “मैं? समभ-रहा ।:कैसा भी समफ्े कोई, ज्ञानी. पुरुष अपनेको -अबद्ध, अस्पृष्ट, चित्मात्र 
“को मैं समझ रहा:। तो “मैं? की समझ संबसें: है, इस कारण-सब-जीवोंमें: जिस प्रकार .< मैं” 
को अंनुरभवमें। किया उस: प्रकारका स्वाद आता-है-।: जिसने विपरीत रूपसे-.: मैं” का: अनुभव 
किया उसको विपरीत स्वाद आता है ।: अतः यह तो एक: साधारण; कानून: है:कि जो .जिस.. 
> प्रकार अपनेकोः अनुभव करता: है उसको उस प्रकारका स्वाद श्राता-है, पर ऐसी साधारण बात .. 
_पर्यायाश्रित॒ रूँपसे यों नहीं? कही' गई है कि अपने आपका. प्रत्यक्षः होता- उसीमें, रूढ़ है.कि . जो. 
- अपने आपका सही: रूपसे प्रत्यक्ष करे, इस: ग्राधारसे यह कहा: जा: रहा-है. कि: सम्यस्हृष्टि पुरुष . 
3 अपने आपको :किंसः प्रकार प्रत्यक्षमें अनुभवता है, ग्रहण करता .. है, उस प्रकारकां स्वाद - आता 
है । अपने आपकी किस तरह अंचुभव करता है--इसक़ा-विशेषः विवरण तो आगगेके श्लोकोंमें. 
_ कहेंगे पर संकेत रूपसे यहाँ ही कहा जा रहा है कि अपनेको अविशिष्ट -विशेषतासे रहित असं- 
युक्त परके मेलसे रहित और नियत एवं अनन्य अभिन्न: रूपसे अपनेको: प्रत्यक्ष पाता है तो 
उसको स्वाद इस ही प्रत्यक्षके अ्रंनुर्प आता है [अब बतलाते हैं कि इस सम्यग्ज्ञानीको अपने द 
 आत्मोकां अंवेलस्ब॒न' किस प्रकार आता है? हि; 8 नल कै 5 
ग्रथाबद्धमथास्पृष्टं शुद्ध सिद्धपदोपसम ) 
: छुद्धस्फटिकसंकाशं निःसज्भा व्योमवत्‌ सदा ॥२३५॥ 
“7इन्द्रियोपेक्षितानन्तज्ञानहग्वीयँमूतिकम -। ... 
- अक्षातीतसुखानन्तस्वाभाविकगुणान्वितमु . ॥॥२३६।। 
: पंश्यन्निति निजात्मानं ज्ञात ज्ञानैकमूतिमान | .. ., 
 प्रसद्भादपर चैच्छेदर्थात्साथ-क्ृता्थवत्‌ 4॥२३७॥। 
४ ज्ञानी पुरुषका श्रंबद्ध “व अस्पृष्टके : रूपसें-स्वात्मावलोकन--सम्यण्ज्ञानी पुरुष अपने 
. आपको. इसे प्रेकारं देखता है कि-“मैं” अबद्ध हूं । “मैं? के . कहते ही जो असंख्यातप्रदेशी 
_.. अपनी गुण  पर्यायोंकी आधारभूत आंत्मवस्तु है. वह -संकेतमें आया है और- उसको. ही लक्ष्यमें 
..- लेकर यहाँ ज्ञानीकी चिस्तन शर्ले रहा है:कि मैं अबद्ध हूं । प्रत्येक पदार्थ अपने स्वेरूपके आधार क्‍ 
हे रे में है, अ्रतंएंवं सभी पंदार्थ दूसरेसे अबद्ध हैं. किसीको स्वरूप किसी: : अ्रन्यसे -बँधा हुआ; नहीं है छा 
हि ऐसा येहूँ मैं ग्रेंबेड्ध “हूं (यद्यपि व्यवहारंद्र्शटिसे 'जीवोंके कर्मका -बल्धन- देखा जा रहा है, अ्र्थात्‌ . 
बचे तो हैं जीवेके सीथ, वें असत्यनहीं हैं, सम्बंध-है लेकिन व्यवहारतय्से यह परखा जाता है।- 
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रूप समृद्धिसे सम्पन्न हैं उसी प्रकार मैं सहज अ्रनन्त ज्ञान, सहज अनन्त दर्शन, सहज अनन्त 
आनन्द और सहज अनन्त शक्ति समृद्धिसे हूं, श्र्थात्‌ सही रवभाव मेरेमें भी है । स्वभावसे मैं 
उस ही समान हूं इस तरह अपने आपको सिद्धकी उपमा रूपमें चिन्तन कर रहा है | एक यह 
भी यहाँ निरखा जा सकता है कि जैसा मुझे आगे होना है उस रूपसे अभी भी तो अपनेमें 
निरखा जा सकता है । जैसे कि मनुष्य जिस पदपर पहुंचेंगे, जिस स्थितिमें पहुंचेंगे या ग्रहस्थी 
में पहुंचेंगे या किसी श्रफसरके रूपसें पहुंचेंगे । जिस स्थितिमें पहुंचनेकी उनकी आशा हो जाती 
है और निरणंय भी हो जाता है, पक्‍का भी मालूम हो जाता है तो भविष्यमें उन घटनाश्रोंमें 
जिस प्रकार अपनेकी अनुभव होगा उस प्रकारकी अनुभूति, उस प्रकारके ख्याल वर्तमानमें भी 
करने लगते हैं। तो यहाँ ये निकट भव्य जीव जिन्होंने अपना निर्णय बनाया है और दिखने 
भी लगा है कि निकट कालमें ही मेरेको अ्रनन्त ज्ञानादिक समृद्धियाँ (उत्पन्न होंगी । मैं सिद्ध 
होऊँगा, श्रष्ट कमसि रहित हो जाऊंगा । जैसा मैं केवल अपनेमें सत्‌ हूं उस प्रकार मेरी अ्रवस्था 
होगी, ऐसा जिनका निःशंक रूपसे हढ़ निर्णय है उस तरहसे भ्रभीसे ध्यान चलता है और उस 
रूप यहाँ भी यथायोग्य श्रपनेमें श्रनुभव उत्पन्न करता है। तो यों भी सम्यग्दृष्टि जीवने अपने 
आ्रापको सिद्धोपम विचारा है। 

ज्ञानी पुरुषका शुद्ध -स्फटिकवत्‌ स्वच्छतारूपमें श्रात्मावलोकन--सम्यम्टृष्टि पुरुष अपने 
ग्रापको शुद्ध स्फटिकके समान स्वच्छ निरख रहा है, जहाँ अपनेमें एक ज्ञानज्योति प्रतिभास 
स्वरूप ही विदित हो रहा है। मैं ज्ञानीकों छोड़कर और क्या हूं ? और एक स्वच्छता है 
प्रतिभास है, जानन है उसके सिवाय और मैं क्‍या हूं ? वही तो मैं सर्वस्व हुं। इस तरह 
अपनी अन्तहं ष्टिके बलसे जिल्होंने अपनेको ज्ञानमात्र अनुभव किया है ऐसे सम्यग्दृष्टि पुरुष शुद्ध 
स्फटिकके समान अ्पनेको स्वच्छ निरख रहे हैं । अमृत तो यह है ही श्रात्मा और अमृत होने 
पर यह किस रूपमें दृष्टिमें आयगा सो भी अनुमान कर लीजिए । यह किसी पिण्डरूपसे न 
आयग। । जहाँ कालिमा हो, अस्वच्छुता हो, मल घढ़ा हुआ हो इस ढंगसे नहीं है यह आत्मा, 
किन्तु यह अमूते है । तो जहाँ रूप, रस, गंध, स्पर्श नहीं हैं, अमूर्त है, ऐसा स्वरूप तो मल 
रहित है ही, साथ ही इसमें चेतना है । श्रन्य अमूत्ते पदार्थोसे इस आत्मद्रव्यमें यह अ्रधिक्ता 
है कि यह चैतन्यस्वरूप है । तो अमूर्ते होकर चैतन्यस्वरूप हो ऐसे आत्मद्रव्यकी क्या सहज 
स्थिति होगी ? इस प्रकार दृष्टिमें जब स्वरूप भानमें होता है तो वहाँ तो स्वच्छुता हृष्टिगत 
होती है और ऐसे ही दृष्टिबलसे इस सम्यरहृष्टि पुरुषने श्रपने आपका यों अ्रनुभव किया है कि 
मैं शुद्ध स्फटिकके समान स्वच्छ हूं । जैसे स्फटिक मरि अत्यन्त स्वच्छ श्वेत निर्मेल रहता है 
कदाचित्‌ कोई अन्य उपाधि निकटमें लगी हो लाल पीला आदिक वहाँ प्रतिविम्ब है । वहाँ 
लाल पीलापना पाया जा रहा है, किन्तु जो लोग स्फटिकके सही स्वरूपको जानने वाले हैं वे 


पञ्चाध्यायी प्रदवचन दशम भाग . २०७ 
स्वरूप है लेकिन जब आवरण पड़ा है तो वह तिरोहित था | आवरण मिटा कि वह प्रकट 
हो गया । तो जो द्रव्य शुद्ध है, जीव है, वही द्रव्य, वसा ही द्रव्य तो मैं हूं । वही शक्ति, वही 
स्वभाव मेरेमें भी है । उस ही स्वभावरूप हूँ । तो भले ही कर्म आवरणकी दशामें श्रावरण हो 
रहा है इन अ्रनन्त गुणोंके विकासका, लेकिन आवरण होकर भी बात वही है जैसी कि सिद्ध 
प्रभुमें है। तो इस अन्तःस्वभावकी हृष्टिको लेकर यह ज्ञानी चिन्तन कर रहा है कि मैं इन्द्रिया- 
तीत, अनन्त ज्ञानादिक स्वाभाविक गुण वाला हूं। जब तक अपने स्वभावकी महिमाका परि- 
चय नहीं होता तब तक स्वभावकी ओर दृष्टि न जायगी । स्वभावकी ऐसी ही अपूर्व महिमा है 
कि जिस प्रकार सिद्ध प्रश्ुकी व्यक्त महिमा बन रही है वही महिमा मेरे स्वरूपमें है | तो ऐसे 
अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तशक्ति, अनन्त आ्राननद--इन चार महागुणोंसे सम्पन्न हूं। जैसा 
जो जीव अ्रपनेको निरखता है उस प्रकारसे वह अपनेमे अनुभव, स्वाद, फल प्राप्त करता रहता 
है। स्थूल रूपसे यहीं देख लो--यह मनुष्य सुखी भी है, दुःखी भी है । जब अपने दुःखोंकी 
श्रोर दृष्टि देता है तो उसे सुख नहीं मालूम होता कि' मैं कितनी भ्रच्छी स्थितिमें हूं, उसे दुःख 
ही दुःख नजर श्राते हैं । जरा-जरासी बातें भी दुःखरूप प्रतीत होने लगती हैं श्रौर जब वे सब 

, अपनी सुखमय उत्कृष्ट स्थितिको निरखता है -तो उसे यहाँ कोई दुःख नही मालूम होता है । 
और यों ही लगता है कि यह आया है, यह जो रह है, मैं चुछ भी दु.खी नहीं हूं । मैं तो 
बहुत समृद्धिवान हूं । तो इसी प्रकार जब इस ज्ञानीने अपनेको अनन्तचतुष्टयसम्पन्न देखा तो 
यही अनुभव कर रहा है कि जिसमें उसे ऐसा ही निर्मल श्राननन्‍्द जग रहा है। 

ज्ञानी जीवका श्रतीन्द्रियसुखाद्यनन्तस्वाभाविक गुरणान्वित रूपमें स्वात्मावलोकन--यह 
ज्ञानी जीव अपने आत्माका किस प्रकार अवलोकन करता है, यह प्रसंग चल रहा है । यह पुरुष 

- अपने आपको अतीन्द्रिय अनन्त सुख स्वाभाविक गशुणोसे दुक्त अनुभव करता है । जब यह अपने 

विशुद्ध सत्त्वपर दृष्टि ढेता है तो वहां इसे यही देखनेसें ग्राता है कि यह तो मैं निराकुल स्व- 

भाव हूं । मेरेमें विकल्प, आकुलता होनेका स्वभाव ही नहीं है। जिसका स्वभाव नहीं है वह 
यहां ही से कैसे बता सकते हैं ? किसी परका आश्रय करनेपर यह इसमें भूमिका बन जाती है 
आकुलताके लिए किन्तु आकुलता इस श्ञात्माका स्वभाव नहीं है, और जब स्वभाव नहीं है 
तो इसकी निराकुल दशा हुई तो वह निराकुलता कितनी है इसकी यहां सीमा नहीं हो सकती । 
तब उसे यह कहेंगे कि अ्रनन्त है | एक तो प्रकृतिरूपसे अनन्त है और दूसरे अविनाशी खूपसे 
भी अन्त है, जिसके यह निराकुल' दशा प्रकट हो जाती है पर्याय होनेके कारणा प्रतिक्षण 
सहश निराकुलता परिणमन होनेपर भी इसका कभी अभाव नहीं हो सकता । ऐसी श्रनन्त 
निराकुल स्थितिसे मैं सहित हूं । यद्यपि वर्तमानमें ज्ञानीके यह स्थिति प्रकट नहीं हुई किन्तु 
जब स्वभावमें निरखते हैं तब उसे आकुलता नजर न आनेके कारण इस ही ढंगसे प्रतीति 
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होती हैं, बर्योंकि ऐसा उसका स्वभाव हैं। निराठुल स्थिति सीमा नहीं हो सकती । कास्स 
कि वह समस्त आकुलताओंसे रहित स्थिति है । वहां विपमता होती ही नहीं और. जहां विंप- 
मता नहीं हैं बहाँ उसकी सीमा भी नहीं की जा सकती । सीमा जितनी भी वरना करती हैं 
विषम प्रिणतियोंमें बना करती हैं । जो शुद्ध स्वाभाविक समपरिणमन हैं उसमें अदुभागहत, 


शत्तिकृत सी नहीं की जा सकती हैं । यों ज्ञानी जीव अनन्त अतीन्द्रिय आनन्द नामक स्वा- 


ज्ञानभात आत्म रूषके प्रसद्धवश पभ्येच्छा होनेपर ही अतत्परताके कारस 
कुताप्येताका ही ख्रनुमवन-- ज्ञानी जीव अपने आत्माको अंवर्ड, झस्पृष्ट श्रार्दि रूपमें देखता 
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_ ऐहिके सुख हैं वे सब वैषयिक हैं, सुखाभास हैं । श्रौर इतना ही नहीं, किन्तु वे निःसंशय दुःख- 
रूप ही हैं। किस तरह वे दुःखरूप हैं---इस सम्बन्धमें आ्रांगे. विवरण आयेगा, पर संक्तेपत: यहाँ : 
यह निर्णय रखना कि जैसे दुःख दुःखरूंप है इसी प्रकार सेंसारका सुख भी दुःखरूप है । 
0 7 5: “ तस्माड़ेयं सुखांभासं दुःख दुःखफल यतः। 
हेयं तत्कमम यद्धेतुस्तस्यानिष्टस्य स्वत: ॥॥२३६॥। ु | 

दुःखरूप, दुःखफलरूप सुखाभासकी हेय॑ता व श्रनिष्ट सुखाभासके हेतुभुत कर्मकी भी 
. हेयता--चूंकि वह सुखाभास है, दुःखरूप है, दुःखका कारण है, इस कारणंसे वह सारा सुखा- 
_  भास हैय हैं, त्यागनेके योग्य हैं। सुखाभास ऐहिक सुख दुःखरूप है | यह बात तो उस सुखके 
- भोगंते संमय कुछ विवेक जगाये तो स्वयं भी पंरिचिय कर सकते हैं, पर पर हैं, ऐसा .भान 
क्‍ रखते हुए फिर उस सुखकी मीमांसा की जाय तो वहाँ विदित होगा कि सिवाय क्षोभंके यहाँ 
. और कोई फल नहीं है । वैषयिक सुखोंमें अनन्त काल बिता दिया लेकिन. किसी सुखसे. यहाँ 
.  अ्रंब- तंक अघाया नहीं जाता । जंसे कि ज्ञान प्रकाश नहीं होता है । तो यह इन. सांसारिक 
: सुखोंकों भोगकर अपना कौनसा 'काम निकाल लेगा, अपना क्या पार पा लेगा ? इंन -सुखों 
. मभौजोंमें यह रोता ही रहता है, भरा पूरा नहीं रहता । तृप्ति हो, अनाकुंछता हो, धीरंता हों, 

' ऐसी स्थिति आये उसीको ही तो कहेंगे कि यह भरा पूरा आत्मा है और जहाँ क्षोभ है आकु- 
. लता है उसे कहेंगे कि यह रीता पुरुष है। तो इन सुखोंकों भोगकर भी कोई भरपूर नहीं बर्न 
सकता, किन्तु रीता और दीन हीन ही रहा । तो यह सांसारिक सुखाभासं हेथ है| यह हेंय॑.है 
इंतना ही नहीं, किन्तु इसका जो कारणभूत कर्म है वह भी हेय है । ये विष्रयेसुख सर्व औरसे 
. अनिष्ट करने वाले हैं और इन विषय सुखोंका कारणभूत कर्मबन्धन भी अति्टका ही हेतु है.। 
. इस कारण ये सब कर्म भी' हेय हैं। कमंका कैसा आच्छांदन है कि झूर्त होनेके कारण इनका 
.. आ्रोत्माके साथ गठजोड़ा भी नहीं बनता कि काठ बन जायें या ये छू लें, पकड़ लें, फिर भी ये 
.... कर्म इस जीवके साथ ही रहते हैं। एक ह्ेत्रावगाही हैं, इनका निमित्तनैमित्तिक भांव हैं, सो 
_  कर्मेमें इस तरहके विपाकके ' सम्बन्ध बनाये रहनेकी प्रकृतिं कंब तक हैं जब तक कि कर्मके 

: फलमें - इस जीवकी रुचि है । जिस क्षण कर्मके फलमें राग न रहेगा, कर्मफलसे उपेक्षा बने 
कि _ जायगी, समस्त वैषयिक सुखोंमें वैराग्य बनेगा तो जंसे धुलभरी गीली  धोतीमें जब गीलापन 
- न*रहेंगा, सूख जायगी तो वह घोती रजकणमें कहाँ तक चिंपटेगी ? थोडांसा फंडेका कि वह 
:.. सब गिर जायंगी । तो जैसे उन रजकरोंके विपकानेका, बच्ध॑नका, लगाये रहनेका कारों है 
- - घोंतीकी गिलाई, इसी तरह समभ-ना चाहिए कि इन कर्मोके विपाकेकां बन्धनका, साथ बने 
5 रहनेका, कमंफल देते रहनेका सबका साधन है वमफलमें रागका होना. । सम्यस्टष्टि जीवको न. 
-« कममें राग है और न कर्मफलमें राग है। इस वैराग्यके बलसे पूर्वबद्ध कर्मकी नि्जेरा व्हाँ भी 


शती है और शारीरिक किया . रे शक ही कीएए बनती है. 
| न पीवी. ॥ 
वैपरीत्यात्फल ये सर्व 5: घ्रतः (४०९ 
द्वपरीत विंपाक ? दुःखफ़ल गदर्गलिक चघता--में सर कर्म पौ्दः 

गलिक हैं कहें दे. । (र्माशवर्गेणा मी नामके पुदुगल जिनमें यह 
मोग्यता , 50 पाकर और और जीवके 
साथ वन्व॑नकी भ्रप्त हो, ऐसे में « ज्ीवके सुख के कारणभूत होते है । कर्म पर्यीणवाची 
फतिक शब्द हूँ, भाग्य, दवीर, देव, ख्र्दिक, लेकिन सम्बंध 
मे इनका सही बया दें ज़िणय लोगोंके नहीं है भा बयां दें, तकदीर वर्ग कह 
लाती है किसीका सरयोल बवता हैं कि कोई देवर मरते ये खींच देती हैं तकदी के 
रूपमें, ख्याल हैं. तबदीर दें देती है. । अगी अग्य हैं कदीर हैं, दूसरी 
स्लणेय अन्य लोगोंके यहाँ नहों पाया जाता, वि झैनदर्शनने लिणेय किये हैँ कि 
बहँ के, विस: तकदीर, पय दो प्रकारकों दैं १ (तो भावडप 
तो जीवंके विभाव कहलाते और द्रव्यडप मे पीदगलिक 3 कार्माणवर्गणा जातिके । 

जीवके सावका तनिमित्त पीर्कर मे सूक्ष्म अबर्गेणा स्वीण ने अप्रतियात है सूक्ष्म 
हैक जिन्हे अमूरतेवर्त लीजिए, । जब पहाड़ बज्से, इनका नहीं दो 
सकता तो इन्हें, सूधम तो कहें: जहां स्कंथोका प्रवारण आग है वहाँ ई णंव्ंंणओं 
को सूक्ष्म बतीय! गया हैं । सूध्षम पौदूगर्लिक जते दें 
जब तक कि गेवके कंपायभी दत्त प्रात होता हैं. से ये पौ्दग लिक कम 5 'प्रकारके 
कहें गए, हैं---इलकी प्रकारकी 6 । प्रकृति वें स्वभाव पे फलके 
गेकास्ण बनेंगे स्व॒भावकि नर से इसे प्रकुृतियाँ वही ते हैं. १ इसी बारण कंमेकी रा 
नाम प्रति धनी हैं पे सके ते ज्ञानावरंण, । वीय, 
आएं, नाम, अ्तरार्य ) इनकी » (त नामके श* मे सभी कम दुःखफल 
वाले है. | 

कमेकी पिर्ष द्वषाकताका (दिग्दशैन कि कुछ द्शनिक में ते-हैं दो ही 
त्च्व हैं---अर्कर्ति ६ और (जतनी घवषमता है, जीवकी प्रषमती, 
छचितनकी द्िषम दूत स रण वर है ओ दृष्टि समस्वयसे सह बात त्थ्यमें 
भी आती हैं वी विषमताओं ५ ऋथवा चेतनमें, में करमप्रकृ्तिक 
2 हि अंदयर 
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निर्माण भी तब हुआ जब: वहाँ:जीवका संरंबन्ध था, और उस उस प्रकारंकी प्रक्ृतिका उदय - 
चल रहा था, तब शरीरका ढांचा आदिक ये सब चीजें बनीं । तो इस तरह भी ये सब प्रकृति 
के -उदयके कारण हैं । तो प्रकतिका इतंना बड़ा प्रताप॑ है, फैलाव है तो ऐसे ये पौदूगलिक कर्म 
ये सभीके सभी विपरीत फले देने वाले हैं, क्योंकि चेत॑नांसे विपरीत हैं । इनकी प्रकृति विपरीत 
है| इनका फल भी विपरीत-है।। सो छब॑ इतेंतोः उल्टा -विंपाक होता-है, उदेयकालमें आता है 
तो संभी फल दुःखरूप ही होते हैं। बंताया. गेया है-कि तीर्थंकर प्रकृतिकां उत्कंष्ट स्थितिं बन्ध 
उस सम्यम्हहिंकी सीसामें हो संकने वाले सेंक्लेश परिणाममयुक्त - सम्यस्ष्टिके' होता है।। उसकी 
- भ्र्थ यह. है: कि. वह बेहुत काल तंक अभी संसारमें रहेंगा। तीर्थकेरंकी स्थिति अधिक बँव गई 
वह. सूचना- है कि इस सम्यःहृष्टिके दर्शनविशुद्धि आंदिक पंरिरशाम तो तीर्थंकरप्रकृतिंके . बंन्धेके 
अनुकूल हुए, सो तीर्थंकर प्रकृति .तो बँध गई; किन्तु पंरिणंमिंमें, अवस्थामें जिंतना: संकलेंश 
रूप हों सकता उतना संक्लेशरूप.कर डालां । उसको फल यंह है कि यहें जल्दी मुक्त न होंगा। 

>ती जब: ऐसी:शुम प्रकृतियोंमें भी स्थितियोंकी अधिकता होनेकी सूचना जंब किसी रूपमें ही 
मिले रही है तंब संब प्रकृतियोंकी बात तो स्पष्ट समेंझ लेनां चाहिए कि उनका विपांके है वे 
दुःखरूप ही होते हैं. 
हा, चतुर्गतिभवांवर्ते नित्य. कंमेंकहेतुकें-॥ 

४6७ न पदस्थो जनः  कंश्चित्‌ .किन्तु कर्मंपदस्थित: ॥२४ १॥। 

. . :.. चंतुर्गतिमय संसारमें प्रारियोंकी अंपंदस्थंतं व॑ कंसेपदस्थता--चतुर्गति संसोर रूप 

- चक्रमें पर्यटन करते हुएं, घूमते हुये . ये जीव॑ अंपेने स्वंरूपमें स्थित नहीं हैं; किन्तु कर्मस्वरूपमें 

स्थित हैं |: दर्शन, ज्ञान, 'चारित्र रूप जो अंपना - स्वरूप है उस स्वरूपमें स्थित नंहीं हैं, वहाँ 

इसकी दृष्टि और परिणति नहीं है, वहाँ यह तृप्त-नहीं हो पाता: है; किन्तु कर्मकें उंदयसें प्राप्त 

. हुए-जो रागह्रेष और अन्य साधन इन ही में वह तुंप रहता है, इन ही में एकाकंर अभेद रूप 

- से अपनेको लंगाये-रहता है । इस त्तरह यह. जीव कर्मपंदमें स्थित है । कर्मके उंदेयेसे. उत्पन्न 

- हैये जो पद हैं. उने पदोंमें रम रहा है, : इसे कारंण इसे पंरंसमय कहां | जो परसमर्य हैं. वहँ 

: संसारमें -भ्रमण करता हैं; तो-यह स्थिति इस. जीवको जो-बंनीः है इसके होनेमें उपादान तो 

: वह: स्वयं-है, स्वयं: ही :उस प्रकोर प्ररिणम रहां है झौर निमित्त वंहाँ कर्मकां उदय है । कर्म 

- फैपदमें यह जीव कब तक. स्थित रहेगा ? जब तक॑ कि यह विंदित न कर लें कि यह स्वपद' 

- नहीं है यहः पर-पदः है, इस-पर पदमें न-रंमना चाहिये । स्वपदे ही: रंमणके योग्य है | तो स्व- _ 

5 पदका-भात-न होनेसे-यह जीव कर्मप्रदमें. रम रहा है-।. जैसे: किसी सेठके पुत्रकी जायदाद सर- 

. कारने-कोर्ट-करःली हो और उस लाखोंकी जायदादके -एंव्जमें:५००) रु० मार्सिक भेजतीं हो ह 

तो वह बालक ५००) २० मासिकमें कब तक रमेंगा, जब तक कि उसे अपनी जायंदादका 
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भान न हो | यो ही इस स्वपदका भान न होनेके कारण यह जीव इस कर्मंपदमें (परपदमें) 
रमता है। | ी 
| स्वस्वरूपाच्च्युतो जीवः स्यादलब्धस्वरूपवान्‌ । 
नाना दुःखसमाकीरों संसारे पर्यटजिति ॥२४२। | 
ग्रलब्धस्वरूप स्वरूपच्युत जीवका ' संसारश्रमण--यंह जीवे नाना दुःखोंसे 
भरे हुए. संसारमें भूलते हुए अपने स्वरूपसे च्युत हो रहा हैं और अपने स्वरूपको नहीं 
पाया है, इस प्रकारकी स्थितिमें बत्ता हुआ है । इस श्लोकमें ३ बातें कही गई हैं--(१ ) यह 
जीव दुःखमय संसारमें घुम रहा है । (२) यह अपने स्वरूपसे च्युत है, (३) इसने अपने स्वरूप 
को प्राप्त नहीं किया । दाशनिक पद्धतिसे इसमें कार्यकारणभाव बताया जाय तो इनका उल्टा 
विशेषण हो जायगा । (१) इस जीवने अपने स्वरूपको नहीं पाया । (२) अपने स्वरूपसे च्युत 
हुआ, (३) नाना दुःखमय संसारमें घूम रहा । श्रब इसमें पूर्व बात 'कारण है और उत्तर बात 
कार्य है । यद्यपि ये तीनों बातें एक साथ हो रही हैं फिर भी एक साथ होते हुएमें भी कार्य- 
बरणभाव परखा ही जाता है। जैसे एक साथ दीपक और प्रकाशकी निष्पत्ति हुई लेकिन 
दीपक कारण बताया गया, प्रकाश कार्य बताया गया । एक साथ सम्यर्दर्शन, सम्यग्जञान 
निष्पन्न होते हैं लेकिन सम्यग्ज्ञान कारण बताया गया औरं सम्यग्ज्ञानको कार्य कहा गया । 
तो इस जीवने अपना स्वरूप नहीं पाया । यही कारण है कि अपने स्वरूपसे च्युत हो गया । 
जब अपनेमें अपना आनन्दधाम, विश्रामधाम हमारी दृष्टिमें नहीं है तंब यह स्वरूपसे च्युत हो 
गया, तो पहिला विशेषण कारणरूपी है और दूसरा यह विशेषण कार्यरूप है, और जब इस 
जीवने अपना स्वरूप नहीं पाया: आऔर स्वरूपसे च्युत हो गया तो यह संसारमें घूमता रहा है । 
इससे यह भी शिक्षा निवृत्तिकी लेना कि हमें यदि यह चाहिये कि संसारमें घूमना बन्द हो 
जाय, जन्ममरणकी परम्परा हमारी दूर हो जाय तो उसका जो कारण है उस कारणको मिटा 
दीजिये । संसारमें परिश्रमणका कारण है अ्रपने स्वरूपसे च्युत मत हो, परिभ्रमण मिट जायगा। 
अपने स्वरूपसे च्युत न होनेकी बात बनेगी अपनी स्वरूपच्युतिका कारण मिटानेसे । स्वरूप च्युति 
का कारण है, इसने अपने स्वरूपको नहीं पाया । तो अंपने स्वरूपकों पां लिया जाय तो वे 
बाधायें दूर हो जायेगी और अपने स्वरूपको हम पायें, इसके लिए यही प्रयंत्न करना है कि 
वस्तुस्वरूपका अभ्यास करें और जिस प्रकार जो पदार्थ है उस तरहका चिन्तन रखें । निजको 
निज परको पर जान, फिर दुःखका नहिं लेश निदान । अर्थात्‌ स्वकों स्व और परको पर 
जान लेना यही उपाय है स्वरूपप्राप्तिका, और स्वरूप ब्रा8 होनेपर स्वरूप उष्टता समाप्त हो 


जायगी और स्वरूप प्राप्त हो, स्वरूप च्यूति हमारी समाप्त हो तो संसारका परिभ्रमण हर हो 


_जायगा । 
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ननु किड्चिच्छुभं कर्म किड्चत्कर्माशुभं ततः। 
ववचित्सुखं ववचिदृदु:खं तत्कि दुःखं परं तृणाम्‌ ॥२४३॥ 
शुभ अशुभ कर्मके कारण सुख दुःख दोनोंके होनेपर भी केवल ढुंःखके ही बतानेके 
कारशकी जिज्ञासा--शंकाकार कहता है कि कोई कर्म तो शुभ बताये गए. हैं और- कीई कर्म 
अशज्युभ बताये गए हैं | तो कर्म दो प्रकारके कहें गए हैं--(१) पुण्यरूप याने शुभकमंका, उदय 
होता है तब जीवको सुख प्राप्त होता है और जब श्रश्ुभ कर्मका उदय होता है तो जीवको दु:ख 
.मिला करता है, और मनुष्योंमें दोनों ही कर्म पड़े हुए हैं--शुभ कर्म भी हैं और अशुभ कर्म 
भी हैं । तब यहाँ दोनों ही हैं, इनका एकान्त क्‍यों कहा जा रहा है:? श्र किन्हींको सुख भी 
- है किन्हींको दुःख भी है । जब शुभ अश्युभ कर्म सभीमें पाये जा रहे हैं तो उंनमें- यह विभाग 
कैसे बनाया कि दुःख ही दुःख है, सुख नहीं है ? अरे किन्हींकी सुख है और किन्हींको दुःख 
' है । यह ग्रन्थकारके उस मूल कथनके विरोधमें शंका की जा रही है जहाँसे यह बात उठायी 
“कि पौदूगलिक कर्म सभीके सभी चूँकि वे विपरीततासे भ्रपना विपाक किया क़रते हैं इस कारण 
.दुःखरूप ही हैं, इसके विरोधमें यहाँ शंका की गई है कि सारे कर्म दुःखरूप नहीं हैं, किन्तु जो 
पाप हैं, श्रशुभ हैं उन्हें ही दुःखरूप रहना चाहिये और जो शुभ हैं, पुदृगल कर्म हैं वह तो सुख 
'के हेतुभूत हैं ।.इस ,कारण संसारी जीवोंमें दुःख ही पाया जा रहा है, यह एकानन्‍्त ठीक नहीं 
'किन्तु किन्हींको सुख है, किनन्‍्हींकों दुःख, ऐसा कहना चाहिये। अब इस शंकाके उत्तरमें 
"कहते हैं : 
नैवं यतः सुखं नैतत्‌ तत्सुखं यंत्र नाउसुखम्‌ | 
ः..स धर्मो यत्र नाधर्मस्तच्छुभ यत्र नाइशुभम ॥।२४४॥ 
. असुखहीन सुखको ही सुख बताते हुए उक्त जिज्ञासाका समाधान--शंकाकारको उक्त 
"शंका यों संगत नहीं है कि सुखका ओर दुःखंका सही स्वरूप नहीं जाना । सुख और दुःख ये 
दोनों दुःखरूप हैं-इस बातका शंकाकारने ध्यान नहीं रखा । तो शंकाके उत्तरमें. कहा जा रहा 
है कि सुख तो नहीं कहलाता है जहां थोड़ा भी दुःख न हो । जहाँ असुख नहीं है सुख वहां 
ही है । अब इस परिभाषासे निरख लो कि स्वरूपसे च्युत रहनेकी स्थिति अपने स्वरूपको न 
:पानेकी स्थिति तब तक हैःजब तक शुभकर्म भी बँध -जाय । पुण्यकर्मके फलमें तो उसके उदय 
में मिलिगा क्‍या ? कोई इन्द्रिय और मनके विषयको साधना । उस समय यह श्रज्ञानी जीव 
जिसने अपने स्वरूपको नहीं प्राप्त किया, स्वरूपभष्ट है तो बाह्य पदार्थोको आश्रयभूत करके 
क्षोत्न ही उत्पन्न करेगा, वहाँ शान्ति न मिलेगी। तो जहाँ दुःख रंचमात्र भी न हो सुख वही 
है । अब पहिले मोटे रूपमें भी देख लीजिये--गृहस्थीमें लोग इन्हें सुख बतलाते हैं--स्त्री भी 
है, पुन्न, भी है, घर द्वार भी है, कमाई भी खुब हो रही है, बड़े-बड़े आरामके साधन हैं आदिक 


सही प्रवचर्न दशर्मः भाग. 
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हैं वह विपरीत रूपसे होता है । आत्मा तो है ज्ञानस्वरूप और कर्मका फल होता है अज्ञान 
रूप, तो कैसे यह कहा जायगा कि कोई कर्म सुख देता है । सभी कर्म अशुभ हैं । सभी कर्म 
दुं:खके हेतुभूत हैं, ओर सभी कर्मोके भाव अधर्मरूप हैं । तव यह निश्चित हुआ कि सुसारमें 
घूम रहा यह जीव स्वरूपसे च्युत है, अपने स्वरूपको इसने पाया नहीं है, और नाना दुःखोंको 
यह सह रहा है । 
इदमस्ति पराधीनं सुखं बाधापुरस्सरम । 
व्यूच्छिन्तं बन्धहेतुम्च विपमं दुःखसर्थतः ॥२४३॥। 
सांसारिक सुखकी दुःखरूपताका चित्रण--यह इन्द्रियसे होने वाला सुख पराधीन है, 
भव उसके सुखके विपयमें बताया जा रहा है कि वास्तवमें दुःखरूप है। उक्त श्लोकमें यह 
समाधान दिया गया कि सुख संसारमें कहीं नहीं । जिसे सुख समझा जा रहा हो वह सुख 
नहीं है, किन्तु दुःख ही है | तो सारे संसारके सुख दुःखरूप ही हैं, इस वातका संमर्थन इस 
इलोकमें किया गया है । ये सारे वैषयिक सुख स्पर्शनइन्द्रिय, रसनाइन्द्रिय, ध्राणइन्द्रिय, चक्षु- 
इन्द्रिय, श्रोत्र॒इन्द्रिय और मनइन्द्रियके विषयभ्त जो भी भोगोपभोग हैं इनका आश्रय करके, 
इनका विपय करके जो सुख जीवके होता है वह पराधीन है । पहिले तो कर्मका उदय चाहिए । 
उस उदयके बिंना सांसारिक, वैषयिक सुख नहीं मिलता, फिर उन कर्मोके उदयके विपाक 
'होनेके लिए नोकर्म चाहिए, कोई आ्राश्रयभूत पदार्थ चाहिये | उस गाश्चयभूत पदार्थक्ा समीप 
रहना, न रहना, विछुड़ना, कुछ होना यह तो इसके आधीन है नहीं । तो कितनी पराधीन- 
तायें हैं जिनमें कि यहाँ सुख माना जा रहा है ? विरुद्ध है सुख, इतनेपर भी कोई यदि ऐसा 
गम खाये कि है विरोध तो रहने दो, सुख तो मिल जायगा । थोड़ा विरोध हो जायगा तो हो 
जाने दो, पर कुछ मौज तो मिलेगा । तो कहते हैं कि अरे ये सांसारिक सुख बाधासहित हैं । 
अगर ये सुख वाधारहित होते और परके आधीन होते तब भी यह कतंव्य हो जाता कि पावो 
ये वेपयिक सुख, भले ही पराधीन हों, वर्योकि वे सुख मिलेंगे तो ज्योंके त्यों रहेंगे, उसमें वोई 
“ बाधा न झायगी, लेकिन ऐसा होता कहाँ है ? ये सांसारिक सुख तो पराधीन हैं और बाघा- 
सहित हैं, इन सुखोंके बीच, क्षर-क्षणमें अनेक बाधायें रहती हैं । जो लोग कुद्॒म्वमें रहकर 
स्त्री, पुत्र, बान्चव श्रादिकका सुख मानते हैँ उनको उन्हींकी वजहसे, उनके ही कारणसे कितनी 
प्रकारकी बीचमें वाधायें आती रहती हैं। कभी वे लौग नाराज होकर कहुक वचन कह देते 
है। कहीं किसीको आशाकी पूर्ति न कर सके तो रूठे-रूठे रहते हैँ,'। तो घर कुटुम्बमें रह- 
कर भी:जिनमें सुख माना जा रहा है उनके बीच भी देखो कितनी वाघायें भरी हुई हैं, श्रौर 
फिर कोई यदि ऐसा भ्री सोच ले कि चलो रहने दो, सुख पराधीन भी रहें और वाधासद्ित 


ब्क 


भी रहें, पर जितनी देर बाधा न रहे उतनी देर तो मौज टूव्नेको गिल जायया। ये ग्रस्थकार 
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री 


महाराज उस सुखसे हमे मना क्यों कर रहे हैं **! तो तीसरा विशेषण बताया हैं कि ये 
सांसारिक सुख शांत हैं, अर्थात आ्नन्‍्तसहित हैं, विच्छुन्न होते हैं । जिस समय जो सुख मिला 
बह दूसरे क्षण पी'न ठहर सकेगा, विनाशीक है । इस कारण ऐसे इन सांसारिक सुखोंमें रति 
नहीं करना चाहिये । और ऐसे सुखोंके कारणभूत कर्मको भी दुःखका हेतु ही समभना चाहिये । 
इतनी खराबियाँ सुखोंमें होनेपर भी ओर भी खराबियाँ बतला रहे हैं कि सुख मिला, परा- 
घीनता भी सहीं, व्याकुल भी हुए, न भी हो गए, पर एक बाधा और दे गए, वें बंध करा 


वह सुख महाविषम क्लेशरूप है, भर बड़े उतार चढ़ाव वाला है, सदा क्षोभको उत्पन्न करने 
बाला है, इसे कारणसे यह सुख जो है वह दुःखंल्‍ूप ही है, यह इसका सारांश निकला । 
भवार्थश्वात्र सर्वेर्पा कर्मणामुदयः क्षणात्‌ । 
बज्भाघात इवात्मानं इुर्वारो लिव्पिनष्टि वै ॥र४४॥ 

कर्मोदय हारा बज्ञाघातकी तरह जीवका निष्पेषण-- उर्ते क्थनका सारांश यहें है 
कि अशुभ कर्मोका उदय एक क्षणमात्रमें बज्भपातकी तरह ज्रात्माकों बुरी तरहसे पीस देता हैं। 
पिसना किंसें कहते हैं. यर्दि इसका ठीक स्वरूप जानता है तो जो नहीं पिसे हैं ऐसे प्रभुके स्वें- 
रूपको देखें तो विदित होगा किं इसका नाम पिंसना है । जिन कर्मसि पिस रहे उन्हीं कर्मोकी 
अपना रहें, पर उन्हें यह ज्ञात नहीं होंता कि हम इन कर्मसि पिंस रहे हैं । जो स्वहत अरहंत 
का हैं, जो आनबन्‍्दमय हैं, जो सर्वे परसे विविक्त हैं, जिनमें जरा भी क्षोभ नहीं हैं ऐसी स्थिति 
जो प्रभ्ुमें गुजर रही है उसको निरखिये तो ध्यान आयगा कि पिसना इसका नाम है। यह मे 
आत्मा इस तरहें कर्मोके वश होकेर पिस रहा हूं; आथतों अपने आपकी 'अनुशूतिसे भी समभरमें 
आयगा १ जब स्वानुभूतिका आनन्द जिसे प्राप्त होगा तो उस आनन्‍्दकी मुकाबले रखकर समझ 


हि 


पायगा कि पिंसना इसको कहते हैं । ये जो रागहेप विंकेटप, विचार, ध्तीभ, आआकुलता आदिक 


हो रहें हैं इनमें “उस स्वरूपकी रेट नहीं हो सकती । इंसीकां नाम पिसना है । कर्म 
उदयकालमें ह्ठी में ही उदय भी एक क्षणकों होता है और फल भी एक क्षिणुके 


मिलता हैं । तो क्षणमात्रमें ही समस्त कर्मोकिा उदय बज्ञपातकी तरहें ब्वोट पहुंचाता हैं और 


इसको पीस डालता हैं । जहाँ ज्ञान, देशनि, आनन्द, शक्ति इए हो गया, येहें अपने . वि 


न रह सका, विक्ृत हो गया, इसको पतासा ही नही चल रहा तो .इसस बढ़कर पिसना ओर 
क्या कहलायेगा ? तो सभी कर्म दुःखखूप हैं और येकम इस आत्मको बज्ञपातकी तरह 
पीस डालते 'हैं। ' | ु 


कद 
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व्याकुल: सर्वदेशेषु जीवः कर्मोदयादृध्भू वम्‌ । 
वन्हियोगाद्यथा वारि तप्तं स्पशोवलब्धित: ॥॥२४७॥। 
अ्रग्नियोगसे संतप्त जलकी भांति कर्मोद्यसे जीवके सर्व प्रदेशोंमें व्याकुलता--उक्त 
एलोकमें यह बताया गया था कि अज्युभ कर्मका उदय बज्राघांतकी तरह इस जीवको पीस 
डालता है । तो उसीकी पोषणामें यह कहा जा रहा है कि कमके उदयसे यह जीब सर प्रदेशों 
में व्याकुल है और इस तरह व्याकुल है, इस तरह खौल रहा है जैसे कि अग्निकें सम्बन्धसे 
तप होकर जल खौला करता है । तो वहाँ जैसे बच्नाघातकी तरह पीसनेकी बात कही गई थी 
तो इस श्लोकमें अ्रग्निके सम्बन्धसे खोलते हुए जलकी बात बतायी जा रही है । जैसे गर्म 
करनेपर जल खलबला जाता है, उसे कहीं स्थिरता नहीं रहती है, इसी प्रकार यह जीव भी 
स्व॑ प्रदेशोंमें व्याकुल रहता है, संतप्त रहता है, सर्व प्रदेशोंमें खलबला जाता है । तो इसी तरह 
कर्मोका उदय इस जीवके लिए दुःखका हेतुभूत है । यह सब प्रसंग चल रहा है शंकाकारकी 
उस शंकाके समाधानमें तो यह शंका की गई थी कि जब शुभकर्म भी हैं, अशुभ कर्म भी हैं 
और शुभकर्मके फलमें सुख होता है तथा अशुभकर्मके फलमें दुःख होता है तब केवल. जीवोंके 
दुःख ही क्‍यों बताया गया है कि इन जीघोंके केवल दुःख ही है | सुख भी तो है । समाधानमें 
बताया जा रहा कि यहाँके ये वैषयिकः सुख सुख नहीं हैं, बल्कि सुखकी स्थितिमें भी यह जीव 
पिसा हुआ रहता है, खलबलाता हुआ रहता है, सर्व प्रदेशों व्याकुल रहता है | ऐसा ही कर्मो- 
दयका और जीवकी व्याकुलताका निमित्तनैमित्तिक सम्बंध है । अश्रब यहाँ भी देख लीजिये--- 
पानी जो आ्ञागके सम्बन्धसे गर्म हुआ तो आगकी कोई चीज पानीमें न पहुंच सकी, पानी और 
आगमें भिड़ंत नहीं हो पायी, लेकिन ऐसा निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है कि उसके उस तरहके 
सम्बन्धको पाकर पानी खलबला जाता है । तो यहाँ भी देखिये---जीवमें कर्म स्पर्शको प्राप्त 
नहीं हो सकते, जीवमें कर्मकी गाँठ बँघ जाय ऐसी बात नहीं है, फिर भी एक सम्बन्ध है 
निमित्तनैभित्तिक भावरूपसें कि कर्मके उदयमें यह जीव इस तरह सर्वप्रदेशोंमें व्याकुल हो 
रहा है । ह 
साता5सातोदयादु:खमास्तां स्थुलोपलक्षणात्‌ । 
सर्वकरमोदयाघात इवाघातश्चिदात्मन: ॥२४८॥ 
सर्वेकर्मदियाघातसे चिदात्माका आधघात--यह जो कथन किया गया है कि सातावेद- 
नोयका उदय हो अथवा असाता वेदनीयका उदय हो उससे दुःख ही होता है । यह-तो एक 
सांसारिक कल्पना अ्पेक्षासे जीवोंको समझा गया है । साता कर्मके उदयसे जीवको दुःख होता 
- हैं ओर असाता कर्मके उदयसे जीवको दुःख होता है, किन्तु इस दृष्टिसे देखिये कि सुखके मायने 
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तो हैं कि जो इन्द्रियोंकी सुहावना लगे और दुःख्के मायने हैं कि जो इन्द्रियोंकी श्रसुहावना 
लगे । यह सुख इन्द्रियोंकी सुहावना तो लगता है मगर उस सुहावनेमें व्याकुलता, संताप 
कितना वसा हुआ है ? उसको अगर देखते हैं तो यह कहना होगा कि वह भी दुःख ही है । 
तो इस तरह स्थुलहृष्टिसि यहाँ बात श्रायी कि चाहे छुभ कर्ंका उदय हो, चाहे भ्रगुभ क्मका 
उदय हो, दोनों ही स्थितियोंमें जीवको दुःख होता है । यह एक मोटा लक्षण बताया श्रौर 
वस्तुतः तो समस्त कर्मेका ही उदय जीवात्माको उस तरह घात पहुंचाता है जिस तरह कि 
बज्रकी चोट पहुंचातो है । जो ग्रन्धोंमें वणन है कि सातके उदयसे सुख और असाताके उदय 
से दुःख प्राप्त होता है तो यह तो एक लोगोके ख्यालके मुताबिक वात बतायी गई है । अथवा 
सुखका अ्र्थ इतना ही है कि जो इन्द्रियोंकी सुहावना लगे, पर दु:ख, क्लेश, संताप, शोक, 
चिन्ता श्रादिक तो सभी लोगोंमें हैं ग्रौर सबसे कठिन दुःख तो है तृप्णाका | उसमें लगना, 
ग्रासक्त होना, सो यह सब साताके उदयकी करामात हैं । जिन जीवोंके जिस तरह जितनी 
साताका उदय है मोह श्रवस्थामें जीवको उतनी ही तृप्णा बढ़ी हुई है व्यक्त रूपमें | अभी 
जंगलमें रहने वाले भीलसे कोई प्रसन्न होकर कहे कि तुम्हें जो मांगना हो सो मांग लो, तो 
उसकी मांग रहेगी अ्रधिकसे श्रधिक एक दो माहकी भोजनव्यवस्थाकी, शौर श्रगर किसी धनिक 
से कोई कहे कि भैया तुम्हें जो चाहिए सो माँग लो, तो शायद वह तो यही कह देगा कि 
तुम्हारे पास जो कुछ हो सब हमें दे दो । तो जिन मोहियोके साताका उदय है उनको तो 
तृष्णा बहुत बढ़ी हुई होती है । कैसे उन्हें कहा जायगा कि ये सुखी हैं, आराममें हैं ? तो इससे 
यह सिद्ध हुआ कि साता कर्मके उदयसे भी दुःख है और असाता कर्मके उदयसे भी दुःख है 
किकित इससे भी बढ़कर बात देखिये--केवल साता और असाताकी ही बात न समभिये-- 
कसारे कमंकि उदयमें जीवको दुःख है। वज्राघातकी तरह ये कर्म उसे चोट पहुंचाते हैं 
जिससे यह जीव स्वप्रदेशोमें व्याकुल रहता है । 
आस्ता घातः प्रदेशेषु संहप्टेरपलव्वितः । 
वातव्याघेयँथाध्यक्षं पीड्यन्ते नवु सन्धयः ॥२४६९॥। 

वातव्याधिसे श्रस्थिसन्धिपीडाकी तरह सुदृध्योंके प्रदेशोंमें भी श्राघात-- उक्त श्लोक 
में यह सूचना दी थी कि साता और असाता इन दोनोंके उदयसे दुःख होता है, क्लेश होता 
है, संताप होता है, व्याकुलता बनती है । उसके बाद उस ही श्लोकमें यह बता दिया था कि 
केवल साता और असाताके उदय ही पीड़ाके कारण नही है, किन्तु जितने भी कर्म हैं सभी 
कर्म इस जीवकों चोट पहुंचाने वाले है । यह तो कथा थी मोहियोंकी । अब इस श्लोकमें .यह 
बता रहे हैं कि इतने तक ही इसकी गनीमत नहीं है कि मोहियों तक ही सारे कर्मसे दुःख हैँ 
किन्‍्तु उससे भी अ्न्तरज़में, देखिये तो सम्यग्दष्टि जीवके भी क्मके उदयसे प्रदेशमें घात हो 
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. 5रहा है.। 7 यह यहाँ तींसरी 'बात कही जा रही है, और उक्त श्लोककी दो बातोंसे भी: और 
-. “गहरे चलकर देखना हैं। संम्यग्दृष्टिकी नीचली भूमिकांमें जिसके अ्रप्रत्यांस्यानावरगा, प्रत्योख्यो- 
. तावरंण:कर्षोायकाी उदय चल रहा है, संज्वलंच कषायका भी उदय चल रहा है ऐसे जीवोंके 
० :्रदेशोंमें कर्मका आंघांत चल रहा है और इस तरह चल रंहा है कि जैसे वांतव्याधि होनेके 
: “कारण देहकी संधियोंमें घुटना आदिकमें जैसी पीड़ा पहुंचती है, भ्रन्तव्यंथा रहती है इस तरह 


हर - अन्तः पीड़ा:संम्यस्इंष्टिकि उन प्रदेशोंमें भी पड़ी हुई है | सम्यस्दृष्टिके विजय तो भेदविज्ञानसे हो 


हि 'रही है, पर-पीड़ांकी बात कहो, आघातकी बात कहो तो जिस कर्मका उदय जितने आघातंका 
: «कारण है- वहाँ उतना आघात हो रहा है । अब यहाँ एक भेदज्ञान बलकी बात है कि वहाँ 


: «उपयोग नहीं देते हैं, उस रूप अपनेको अनुभव करने वाला नहीं मानेते हैं, स्वभाव नहीं मानते 


हे । | हैं; पर. ते मानकर भी कुछ हो ही रहा है। तो उन प्रदेशोंमें कर्मंका श्राघात है । जिस . तरह 


.. बात सोगेकी वंजहसे शरीरके घुटने, कमर आदिककी हंडियाँ अन्दर ही अन्दर जो पीड़ा देती हैं 


. “उनका अनुभव - वही पुरुष करता है जिसके बात रोग है ५ वह तो बेचारा उस दंदंकी वजहसे 
:« - चिल्लातों है, हैरान होता है पर देखने वाले लोग नहीं समझ पाते हैं कि इसको कहाँ क्‍या 
_. दे है ? कहीं कोई फोड़ा फूंसी झादिक हो, या और भी कोई ऊपरी रोग हो तो उसे तो देख- 
कर जान सकें कि कहां क्या वेदना है, पर जो वेदना संधियोंके जोड़में है उसका कोई क्‍या 
हे हा अन्दाज करे, उसकी कोई क्या पहिचान करे ? इसी तरहंकी वेदना सम्यग्हृष्टिके प्रदेशमें भी 
2 ह हा कम हारा होती रहती है । 
ह न हिं-कर्मोदय: कश्चित्‌ जन्तोय॑:ः स्यात्सुखावह: । 
पर सर्वस्य कर्मणस्तत्र वैलक्षण्यात्‌ स्वरूपत: ॥२५०॥ 
..  कर्मदियरमें सुखावहताका अभाव--उक्त समाधानके सारांशमें कह रहे हैं कि ऐसा 
. . कीई भी कर्मोदय नहीं है जो जीवको सुख पहुंचाने वाला हों । १४८ प्रकारकी कर्मप्रकृतियाँ 
.« हैं, उने कं्मप्रेकृतियोंकाी उदंय इस जीवके आनेंदका कारण हो सकता है क्या ? जीवका झ्रानंद 
- तो-जीवंका जो शुद्ध आत्मद्रव्य है उसके आधोरसे ही हो सकता है | किसी कर्मके झ्राधारसे 
"“ जीवका- आनन्द प्रकट नहीं होता है | यद्यपि जितनी ही शुभ प्रकृतियाँ ऐसी हैं जिनका नाम 
.. सुनकरं:लोगोंको जो थोड़ा बहुत धर्मके नामपर लग रहे हैं, तृष्णा जग जाती है. कि मेरेको ती 
: :« तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध हो और उसके लिए. जानबृभकर भावना कंरें, यत्न कर तो. लौगोंको 
:.  :तृष्णा भी बन जाती है, मंगर तीथकर प्रकृत्तिको उदय होनेपर क्या आनन्द गुणका- विकांस 
० हा हैः? उसके, उदयँमें जो हो रहा है सो हो रहा है । मेरे आत्मामें क्या, अभ्युदय हो रहा है, हो | 
गए तीर्थ॑कर, दिंव्यंध्वनिःखिरः गई, जीवोंकां भाग्य है, उनका द्चनयीग है, मंगर स्वरूपतः 
.. देखों।कि उसे उंदयसे उस जीवंके; जिसंके .2दय चल रहा है, ज्ञानमें आनंदमें किसमें विशेषता 


8 पञ्चाध्यायी प्रवचन दशम भाग 
आती है ? ज्ञान और आननन्‍्दमें जो अनन्तता श्रायी है वह तोर्थद्धुरके उदयके कारण नहीं 
झ्रायी । ज्ञानावरणके क्षयसे श्रीर मोहनीय कर्मके क्षयसे वे बातें प्रकट हुई हैं । तो इस तरह 

श्रन्य भी शुभ प्रकृतियोंके मर्मको देख लीजिये--साताका उदय तो प्रकट ही एक दुःखरूपको 
बता रहा है कि वहाँ क्लेश है, तृष्णा लगी है, चिन्ता लगी है, | जिन जीवोंको साताका उदय 
होनेपर भी कष्ट नहीं है, व्याकुलता नहीं है तो यह न समभना कि साताके उदयसे श्रनाकुलता 
है, उसका कारण दूसरा ही है। दूसरेका अ्रभाव होना, भेदविज्ञानका जगना इसमें अ्रनाकुलता 
चल रही है । साताका उदय अनाकुलताका हेँंतुभ्रूत्त नहीं है । इस तरह सिद्ध हुआ कि कोई 
भी ऐसा कर्मोदय नहीं है जो इस जीवकों सुख पहुंचाने वाला हो । जीवके लिए तो सारे ही 
कर्म विलक्षण, विपरीत स्वरूप वाले हैं | याने जीव तो चैतन्य है, कर्म जड़ हैं, इतना विपरीत 
स्वरूप है, फिर उस जड़का विपाक इस जीवकी समृद्धिके लिए कैसे ही सकता है ? चाहे शुभ- 
कर्म हों, चाहे श्रशुभकर्म हों, वे इस जीवके लिए दुःखदायी ही हैं । यहां तक शद्भकारकी उस 
पूर्ण शद्धाका समाधान चला है कि सभी जीवोंको मनुष्योंको केवल दुःख. ही है इस संसारमें 
कर्मके विपाकसे । इस तरह पुदूगल कमंके विपाक्से इस जीवका संसारमें परिभ्रमण हो रहा - 
है और उसका कारण यह है कि इसने अ्रपना स्वरूप पाया नहीं और अपने स्वरूपसे च्युत हो 
गया है । ह 

तस्य मन्दोदयात्‌ केचित्‌ु जीवाः समनस्का: क्वचित्‌ । 
तहेंगमसहमाना रमन्ते विपयेषु चर ॥२५१॥ 

कर्मसन्दोदयमें समनस्क जीवोंकी विषयरमशाविपदा--उस कर्मका मन्द उदय होनेसे 
जिस कर्मकी चर्चा बहुत चलायी गई है कि सारे कर्म दुःखरूप हैं, दुःखका ही फल देते हैं, उन 
कर्मोका मन्द उदय होनेसे कोई मनसहित जीव कर्मके वेगको न सहन कर सके तो विपयोंमें 
रमने लग जाता है। यहाँ कर्म बातपर प्रकाश डाला गया है, और देखा जाता है कि संज्ञी 
जीवोंके, मनुष्योंके नाना प्रकारके विपयभोग सांमग्री होती है, विपयोंमें रमते हैं, मौज मानते 
हैं तो कर्म तो वहाँ बड़ी स्थितिके पाये जाते हैं और अनुभाग भी इनका बहुत ज्यादा तक हो 
सकता है, लेकिन यहां.इस बातका निर्देश किया गया है एक भीतरी दुःखको देख करके कि. 
तीन्र पीड़ा तो असंज्ञी जीबोंकी है । एकेन्द्रिय श्रादिकके तीत्र उदय है, तीव्र पीड़ा है, *।र शव 
संज्ी जीवोके जो इतनी तृष्णा रख रहे हैं, विषयोंमें रम रहे है उनके क्लेशकी अपेक्षा देखा 
जाय तो इनके मंद उदय है । यह बात वलेशकों मुकाबलेमें रखकर कही गई है । जँसे कुछ 
लोग सन्‍्देह करने लगते हैं कि निगोदिया जीवोंको क्‍या क्लेश है ? वहाँ देखो मन है, विचारते 
हैं, विकल्प बनाते हैं, दूसरोंकी अतिकूल चेष्टाश्रोंको सहन नहीं कर पाते हैं, बड़ा तीक्र ब्लेश 
होता है, इससे बड़ा क्लेश निगोदियोंकों क्या होता होगा ? तो इससे संकेत यह मिल रहा है 
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कि उनको इन संज्ञी जीवोंसे भी बहुत कठिन क्लेश है, और इसके लिए यह दिखानेका उपाय 
बताया है कि जैसे कोई पुरुष किसी संदूकमें बन्द कर दिया जाय, छिद्र न हो या जमीनमें ही 
गड़ढा खोदकर किसीको उसके अन्दर कर दिया जाय और ऊपरसे उसे मिट्टी डालकर बिल्कुल 
पूर दिया जाय तो उसे अन्तरज़में जो वेदना होती हैं उसको देखने वाला व अनुभवने वाला 
कौन है ? इस तरहसे समभिये, इससे असंख्याते गुनी पीड़ा नारकी जीवोंकी होती है। इस 
इलोकमें यह बताया जा रहा है कि उस कर्मका मनन्‍्द उदय होनेसे कोई जीव संज्ञी बनता है । 
पहिले तो यह बात देख लीजिए कि मनसहित जीव बने तो कर्मका मंद उदय बना तब बना, 
तीब्र उदयमें तो नहीं बन सकता । यह प्रमाणित करता है कि सैनी जीवके मन्द उदय चल 
रहा है और असंज्ञी जीवोंके तीब्र उदय चल रहा है | तो जहाँ मन्द उदय चल रहा हो ऐसी 
स्थितिमें विवेक तो यह है कि उपाय बना लेवें कि संसारके संकटोंसे निकलनेकी -स्थिति हो 
 जाय। जैसे नदीमें से कोई निकल रहा है और नदीका वेग तेज हो रहा है तो उस समयका 
विवेकीका कतंव्य है कि शीघ्र ही नदी पार कर जावे, नहीं तो तीज वेग भा जानेपर अपना 
कल्याण नहीं है । इसी तरह कर्मोका मन्द उदय भी है हम आपके, यह बात बिल्कुल स्पष्ट है, 
अन्यथा संज्ञी मनुष्य न बच सकते थे । अच्छे कुलमें आये हैं, उत्तम जैन शासनका समागम 
मिला है, और क्या इससे बढ़कर बात चाहते ? हम आप मंद कषाय वाले हैं, इसका यही 
प्रमाण है कि जो ऐसे श्रेष्ठ समागम प्राप्त कर लिए हैं | श्रब. हम आपका कर्त॑व्य है कि इन 
विषयोंमें न रमें । लेकिन यह जीव ऐसे उदयमें संज्ञी जीव होकर भी उस कमंके वेगको सहन 

नहीं कर सकता है तो यह विषयोंमें रमने लगता है । 

| 'केचित्तीक्नोदयाः सन्‍्तो मन्दाक्षाः खल्वसंज्ञिनः । 
केवलं दुःखवेगार्ता रन्तु नार्थानिषि क्षमा: ॥२५२॥ 

तीब्रोदयमें अ्रसंक्ियोंकी दुःखवेगातेता- जो कोई तीत्र उदय वाले हैं, जैसे मन्द इन्द्रिय 
वाले दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय, पण्चेन्द्रिय, श्रसंज्ञी ऐसे मनरहित और मन इन्द्रिय 
वाले जो जीव हैं वे भी सताये हुए हैं, वे मनके वेगसे पीड़ित हो रहे है | पदार्थोमें रमण॒ करने 
की भी उनके शक्ति नहीं प्रकट हुई है, उनमें संस्कार है । संज्ञायें चार हैं--(१) आहार, 
(२) भय, (३) मंथन, (४) परिग्रह। एकेन्द्रियमें भी, विकलन्रयमें भी तो संज्ञा ज्वरसे वे भ्रन्तः 
पीड़ित बने रहते हैं और इच्द्रियविकास नहीं है, मन भी प्राप्त नहीं है तो वे विषयोंमें इस 
प्रकार रमण नहीं कर पाते, तो यह तो उनकी आ्रान्तरिक पीड़ा हुई कि संज्ञायें बनी हैं, मलि- 
नता बनी है फिर भी वे अपना न मन बना पाते हैं, न विषयोंमें रमण कर पाते हैं । तो ऐसे 
भ्रसंशी जीवोंमें तो बहुत ही कठिन पीड़ा है और उनका तीढ़ उदय समझता चाहिये । यदि 
हम आप मन्द -जदयसे मनुष्य हुए, अच्छी संगतिमें आये और श्रब भी न चेतें तो उसका फल 
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छोड़कर एक इस ही बातका विचार कर लीजिए कि अभी कुछ वर्षों बाद यह देह भी जलाकर 
भस्म कर दिया जायगा। धन दौलत भी सब छूट जायगी, परिजन मित्रजन आदिकके समस्त 
समागम भी छूट जायेंगे''“। अरे जिस देहका इतना पोषण किया जा रहा है, जिन पर-देहोंको 
अपना कुछ सम्बन्धी माना जा रहा है वही देह जलाकर भस्म कर दिये जायेंगे। श्रभी जो 
परिजन आपसे बड़ा प्रीतिका व्यवहार कर रहे हैं वही लोग आपके मरण हो जानेपर अहंकार 
भावसे आपको अ्र्थीपर रखकर उठा ले जायेंगे और श्मशानमें ले जाकर जला देंगे । तो यहाँके 
दिखने वाले इन मायामयी दृश्योंसे अपनी दृष्टि हटाकर अपने आपके ज्ञानानंदस्वरूपकी ओर 
अपनी दृष्टि लानी होगी। हाँ यहाँ कुछ परिस्थितियां हैं ऐसी जिससे परदृष्टि रखनी होती है 
पर सदा निर्णयमें यही बात रहनी चाहिये कि यह मेरे लिए हितरूप बात नहीं है । जिसे 
संसारमें लोग सुख कहते हैं वह तो वस्तुतः दुःख ही है । 


बड़े शौकसे आप पढ़ते हैं महापुरुषोंके वैभवकी घटनायें । श्री रामचन्द्रजी- राज्य करने 
वाले थे, भ्रथवा उनका राज्याभिषेक होनेकी था, उससे पहिले भी लोगोंका विशेष झाकषंरा श्री 
रामकी ओर था। श्री राम सभी लोगोंके बीच बड़े शोभायमान हो रहे थे । उनकी रोजकी 
घटनाश्रोंको भी देखिये--उनके पुण्यका उदय था | लेकिन उस पृण्यके उदयसे उनकी आत्मा 
को लाभ क्या मिला ? अरे लाभ तो उसे कहा जाय जिससे आत्मशान्ति मिले । अरब उनके 
जीवनकी बात देखो--उन्हें उनके जीवनमें शारीरिक सुख भी क्या मिला ? (यह-तो उनके 
ऊपरी दुःखकी बात कह रहे हैं) बचपनके दिन यों ही गए । जब कुछ बड़े हुए, सीता स्वयंवर 
हुआ तबकी घटना देखो, जिसपर देवतासिद्ध है ऐसे धनुषको उठाकर तोड़नेकी बात आयी। - 
बादमें राज्याभिषेक होनेका समय था तो हुक्म सुना दिया कि भरतको राज्य मिलेगा और श्री 
रामको १४ वर्षोका बनवास करना होगा । सो वन चले-गए । उसी बीच सीताहरण -हो 
गया । फिर उसमें विछ्लल रहे । रावरासे युद्ध किया । विजय भी भिली । फिर श्रीराम मित्रों: 
को राज्य देनेके चक्‍करमें रहे, किस मित्रको कहाँका राज्य दें, कितना. राज्य दें, क्‍या दें ? प्र 
लोकापवाद हुझ्ना, फिर सीताको जंगलमें छुड़वाया, उस समयके दुःखोंका भी ध्यान दीजिए । 
बादमें अपने ही पुत्र लवण तथा अंकुशसे युद्ध करना पड़ा । फिर सीताकी अग्निपरीक्षाके दुःख 
देखिये, शऔर जिस समय लक्ष्मणका मरण हुआ उस प्रसंगमें लक्ष्मणके मरे हुए शरीरको ६. - 
माह तक लादे-लादे फिरे और कितना विह्नल रहे । यों बाह्य सुखोकी दृष्टिसे देखिये--श्री राम - - , 
ने अपने जीवनमें कौनसा सुख पाया ? लेकिन यह बात कभी न भूलनी चाहिये कि जिसे अपने <. 
आत्मस्वरूपका भान हुआ है, जिसकी दृष्टि विशुद्ध है वह कठिनसे कठिन प्रसंगोंमें भी अंतरंगसे “- 
विह्नल नही होता + वह तो एक ऊपरी-ऊपरी दुःख उसकी दृष्टिमें रहता है । तो वात यह कह - 
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रहे थे कि पुष्यके उदयसे पाये हुए ये सुख भी वस्तुतः दुःखरूप ही हैं। इतना ही नहीं ये . 
सांसारिक सुख नष्ट भी हो जाते हैं, भ्ौर ये सुख जितनी देर टहरते हैं उतने समयके बीच भी 
बीच-बीच भी अनेक दुःख आते रहते हैं । याने जितनी देरकों सुख साधन निले हैं उतनी देर 
भी ठीक-ठीक निपट जायें सो भी बात नहीं, और ये झागेके लिए भी पापकर्म बाँधनेमें कारण 

बनते हैं । ये सांसारिक सुख कल्पित सुख हैं, वस्तुतः दुःखरूप ही हैं । 

कादाचिक्तं न॑ तददु:खं प्रत्युताच्छिन्नधारया । 

सन्निकर्षेषु तेष्नच्चैस्तृष्णातद्भुस्य दर्शनात्‌ ॥२५४॥ 
तृध्णारोगके कारण संसारी प्रारियोंमें दुःखकी निरन्तरता--कहा जा रहा है कि 
संसारमें दुःख ही है सो इतना ही नहीं कि कभी-कभी दुःख मिलें, बल्कि ये दुःख सदा बने 
रहा करते हैं। जब तक करम्मका सम्बन्ध है, कर्मका विपाक है तब तक किसी न किसी रूपमें 
दुःखका सम्बन्ध रहता है और मोहनीय कर्ंका जहाँ तक उदय है वहाँ तक तो दुःख है ही, 
कितने ही अंशमें हो | भ्र० यों तो किसीके बुखार चढ़ा हो, मानो १०३ डिग्री बुखार चढ़ा है 
तब तो बुखारका पता अच्छी तरहसे पड़ जाता है, पर यदि ८०-८५ अथवा €० डिग्री बुखार 
हो तब तो बुखारका पता नहीं पड़ता, परन्तु इतने डिग्री बुखार होता नहीं है क्या ? होता 
तो जरूर है, पर उसका पता नहीं पड़ता । होता तो १, २, ३े आदिक डिश्री भी बुखार है, 
क्योंकि अभ्रगर १, २, रे डिग्री बुखार कुछ हो ही नहीं तो ये ८५, &६, १०० डिग्री आदिक 
कहाँसे हो जायें ? तो जैसे कुछ न कुछ बुखार रहनेपर भी यहाँ हम आप उस बुखारका मोटे 
रूपसे भान नही करते, इसी प्रकार ये मोही जीव मोहजन्य दुःखसे पीड़ित भी होते रहते हैं 
फिर भी मोटे रूपसे उसका कुछ ध्यान नहीं देते । तो ये दु:ख क्‍यों बन रहे हैं ? इसका कारण 
यह है कि इन्द्रिय सम्बन्धी विषयोंमें इस जीवकी लालसा लगी हुईं है, तृष्णा लगी हुई है । 
जिसको तृष्णा है उसको तो सदा दुःख है। जैसे प्यासके दुःखकी बात देखिये--थोड़ी प्यास 
लगी हो तो वह भी एक॑ दुःख हो है और अधिक प्यास लगी हो तो वह भी एक दुःख ही है । 
भूखकी वेदनासे भी कठिन वेदना प्यासकी होती है । देखा होगा कि गर्मीके दिनोंमें थोड़ी-थोडी 
देरमें प्यास लगती रहती है । अ्रभी पानी पिया, पेट बिल्कुल भरा है, फिर भी प्यास सताने 
लगती । प्यासकी वेदनाके चार विभाग हैं--(१) मंदतर, (२) मंद, (३) तीब्रतर, (४) तीब्र । 
जब कि भूखकी वेदनाके केवल दो ही विभाग हैं--(१) मंद और (२) तीब्र । तो ज॑से पेटमें 
+७ खाली न होनेपर भी प्यासकी वेदना सताने लगती है, तो दुःख तो वहाँ है ही, चाहे 
«ही दु:ख हो। प्यासकी वेदनाका दुःख एक बार मिटा लेनेपर भी जैसे कुछ 'न कुछ बना 
। करता है इसी प्रकार तृष्णाकी वेदनाका दुःख है । जिसे तृष्णा है वह निरन्तर दुखी 
। तृष्णा करके चाहे कितना ही कुछ संग्रह करता जाय, फिर भी वह कभी सन्‍्हुट 


पञ्चांध्यायी प्रवचत दशम भाग श्र्श्‌ 
नहीं हो पाता, निरन्तर दुःखी रहता है । 

आतनन्दस्वभाव आत्माके लाभफ़े लिये--अन्तहं प्टिसि देखा जाय तो यहाँ मदुष्योंको 
कोई क्लेश नहीं है । सभीके पास आ्राजीविका चलानेके लिए साधन मिले हुए हैं। आज आप 
सबको पुण्यके उदयसे पवित्र जैनशासन भी मिला हुआ है, आजीविका चलानेके लिए तो कोई 
अडचन है नहीं, सो शाप सबका कर्तव्य है कि अपना जीवन संतोषवृत्तिसे बितायें, परवस्तुओं 
के प्रति तृप्ण कर करके तो कुछ भी लाभ न मिल पायगा । देखिये--यहाँ आ्राप सभी लोगों 
के पास कोई कमी तो नहीं है, घरपर सब प्रकारके साधन मौजूद हैं, फिर भी सुख शान्तिका 
अभ्युदय नहीं हो पाता तो इसका मूल काररा यही है कि तृप्णा लगी हुई है | अरे इन पर 
वस्तुओंकी क्‍या तृष्णा करना, ये तो थोड़े ही समयमें विघट जाने वाली हैं । अच्छा तो यह है 
कि पृण्यके उदयसे जो कुछ भी धन दौलत प्राप्त हो उसके कुछ विभाग कर लें---ज॑ंसे उसका 
कुछ भाग आजीविकाके लिए, कुछ भाग ऊपरी खर्चंके लिए, कुछ भाग दानके लिए, कुछ भाग 
बचतके लिए आदि, इस प्रकारका विभाजन बनाकर संतोपवृत्तिसे रहें, धामिकतासे विशेष 
प्रीति रखें तो यह एक लाभकी बात होगी । अभ्रगर जीवनमें शान्ति चाहिए, सुख चाहिये तो 
उसका सीधा उपाय यही है कि ज्ञानाभ्यासमें लग जायें । जो ज्ञानी जन हैं उन्हें भी ज्ञाना- 
भ्यासमें रहना चाहिये । जिनके जितने ज्ञानकी योग्यता है उन्हें उतना ज्ञानाभ्यास करना 
चाहिए । शान्ति पानेके लिए मार्य तो यही एक है--ज्ञान और ध्यान (ज्ञानाभ्यास) । ध्यानमें 
तो हम आपकी विशेष वृत्ति बन नहीं पा रही है तो ज्ञानाभ्यासमें विशेष दृत्ति तो रह सकती 
है । अध्ययन करें, स्वाध्याय करें, चर्चा करे, लेकिन सभी स्थितियोंमें उद्देश्य यही रहना 
चाहिये कि मुझे तो वीतराग वनना है, आनन्द वहाँ ही है, उस वीतराग चिज्ञानकी प्राधिके 
लिए हो हमारा प्रयास है, अन्य उद्देश्य नहीं है। बात यह रहनी चाहिए । अगर यह बात 
न रहेगी तो उससे पद-पदमें झगड़ा भी होगा इस घर्मचर्चाके नामपर । इस पर्यायमें आत्मी- 
यताकी बुद्धि होनेके कारण चैन न मिलेगी । तो ज्ञानाभ्यास करके वस्तुका स्वरूप जानकर, 
सबसे निराला अपने श्रापको पहिचानकर अपने आपमें तृप्त होझो । 

अपने शात्माको प्रभुसम ज्ञानानन्द्घनस्वभ्षाव जानकर. स्वभावका आश्रय लेकर 
आत्महित करनेका अनुरोध--अपने आत्मासें क्या विधि नहीं है ? जो बात अरहंत और सिद्ध 
में है, जिनकी हम पूजा उपासना करते हैं, जिनके नामपर हम बड़े-बड़े उत्सव किया करते हैं 
वे तो यहाँ आते नहीं, वे तो आपसे मिलते नहीं, लेकिन उनका नाम ही इतना प्रभावक है, 
उन्तका स्मरण ही इतना प्रभावशाली है कि कल्याणार्थी पुरुष इस प्रयोगमें लगे रहते हैं । तो 
जो बात अरहंत और सिद्ध भगवानमें है वही वात, वही स्वरूप वही स्वभाव हम आपमें 
प्रत्येव में है, बयोकि द्वव्य वही है, जाति वही है, चेतन । चेतन होता है ज्ञानदर्शनात्मक । 


२२६ पंचाध्यायी अवचनः दश्म भाग 
आनन्दस्वरूप वह स्वभाव भेरा वही है जो अरहंत और सिद्धका है । उन्होंने दी- अपने आपपर 
दृष्टि, उन्होंने अपना ही आश्रय लिया, तो थे हो गए शव । वे हो गए सदाके लिए संकट 


ढुःखी होते हैं । के करनेका काम यह ही है और इसके लिए तो बड़ाः पत्नशील होना चाहिए। 
अगर एक ओर तो हजार रुपयोंका या लाख रुपयोंका >वसान हो रहा हो, और एक ओ्रोर 
अत्महृष्टि न रहती हो तो बताओ इन दोनोंमें भ्रधिक टोटेकी बात कौनसी रही ? भरे यहां 


इच्द्रियार्थेद्र उव्धानामन्तर्दाह: सुदारुण: | 
पमन्तरा यतस्तेषां विषयेषु रति: ऊँतः ॥२५ ५॥ | 
इच्दरियविषयोंमे जुब्ध प्राशियोके श्रन्तर हकी विषयरतिवीजरूपता- उक्त गाधामें कह 
रहे हैं कि यहां जीवोंको दुःख क्‍यों है ? तो जीवोंको जो यहाँ सर्वंदा दुःख बना रहता है, 
पका कारण यह है कि इन्द्रियसम्बंधी विषयोंगें लोभ बना हुआ है, और जो जीव इन्द्रियके 
विपयोके लोभी हैं उनके अन्तरजुमें द।ह निरन्तर बनी रहती है । क्योंकि विषयसग्बंधी इच्छा 
चित्तमें 


फूंसी आदिकके 'होनेपर उसका वेदन न सह सकनेके कारण वहाँ जरूरी काम करने पड़ते हैं 

इसी प्रकार इन्द्रियविषयोके लोभी व्यासक्तिके कारण यह अन्तर्दाह ,भहते हैं और उनकी विषयों 

में प्रीति होती है और इसी: कारणसे विपयाधिजाषी उसपोंको निरन्तर ग्रन्तर्दाह बनी रहा 
है । 


करती है 
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हृष्यते रतिरेतेषां सुहितानामिवेक्षणात्‌ । 
तृष्णाबीजं जलौकानां दुष्टशोरिततकर्षणात्‌ ॥२५६॥ 
जोकोंके दुष्टश्धिरपानरति होनेकी तरह विषयलुब्धोंका तृप्णावश विषयोभें रसशा-- 
जो इन्द्रियके विषयोंके सेवनहार हैं ऐसे पुरुषोंके जो विषयोंमरें प्रीति देखी जाती है सो वे इस 
'तरहसे उनमें आ्रासक्त होते हैं कि इस ही में वे अपना हित समझते हैं । श्रपता हित, अपना 
बड़प्पत, अपना सौभाग्य, इन इन्द्रियविषयोंके सेवनमें मानते हैं । इसीसे उन विषयोंसे अधिक 
प्रीति करते हैं। सो इसका कारण एक तृष्णा ही है | तृष्णाका जब वेग है तब वे हित अहित 
कुछ नही सोच सकते और उन अहितकारी कार्योंमें ही लीन हो जाते हैं। जैसे जोंक यदि 
गाय भैंस आदिके स्थानमें लग जावे तो भी वह खराब खूनको ही पीती है, दृधका ग्रहण नहीं 
करती है | जोंकका उस खराब खूनको ग्रहण करनेका कारण सूलमें उसके प्रति तृष्णा है । इसी 
प्रकार ये मोही संसारी प्राणी संसारकी इन दिखने वाली मायामयी चीजोंको निरखकर उनके 
प्रति उपेक्षाभाव नहीं लेते, उनसे प्रीति करते, उनको अपनानेकी बुद्धि करते, उनका सेवन कर 
मौज मानत्ते, इन इन्द्रियविषयोंमें रति करके उनका सेवन करते और उनके ही पीछे निरन्तर 
ग्राकुलित रहा करते हैं । इन संसारके दुःखोंसे बचना है तो इन विषयोंकी रतिका परित्याग 
करना चाहिये। 
शक्रचक्रधरादीनां केवल पुण्यशालिनाम्‌ । 
तृष्णाबीजं रतिस्तेषां सुखावाप्ति: कुतस्तनी ॥२५७॥ 
पुण्पशाली इन्द्र चक्री जनोंके भी तृष्णरवशविषयरति होनेसे सुखका अभाव--संसारके 
ये साधारण प्राणी विपयोंमें प्रीति कर रहे हैं तृष्णाके कारण तो इसमें झ्राश्चर्य क्या है ? 
उनके तो श्रज्ञान ही लगा है, मोह ही लगा है और इन्हें किसी बातका परिज्ञान नहीं है । इस 
कारण उन्होंने जहाँ अपना हित समझा उसीमें उनकी प्रीति बनी । तो इसमें आश्चर्य क्‍या 
है ? पर देखो तो सही कि इन्द्र ओर चक्रवर्ती जैसे पृष्यवान पुरुष भी तो इस तृप्णाके कारण 
उन विषयोंमें रति करते हैं ।. तो देखिये पुण्यशालियोंके भी इस तृप्णाके कारण सुख कहाँ 
रहा ? पुरुदेवचम्पू्में बताया है कि जिस समय श्रीमती और .बजजंघ इन दोनोंके जीव स्वर्ग॑में 
थे जब वे लौकान्तिक देव थे तो बहाँसे मरण करके एक देशके राजाके घर श्रीमती उत्पन्न 
हुई झौर बज्जंघ ग्रन्य देशके राजाके घर उत्पन्न हुआ । लेकिन एक बार श्रीमतीको जाति- 
स्मरण हुआ किसी कबूतर कबूतरीके जोड़ेकी निरखकर तो वह उदास हो गई, मुच्छित हो 
गई । सचेत होनेके बाद घाईने उसको उदासीका कारण समझ लिया कि इसको किसी ?ै 
विशेष याद आ रही है । धाई द्वारा पूछे जानेपर श्रीमत्तीने अपनी सब बात उससे बता दी । 
तो धाईने ऐसा उपाय रचा किं जिससे श्रीमतीका इष्टपति इसे मिल जावे । उसने अनेक प्रकार 
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के चित्र बनवाये। उनमें से एक चित्र ऐसा भी बनवाया जो कि उस श्रीमतीके पूर्वभवके पति 
ललितांगदेवकी शक्लका था। ऐसा चित्रपटमें बनाया और भी श्रनेक चित्र वैसे बना दिये । 
उस ललितांगदेवके ललाटपर कोई एक चिह्न बना हुआ था । उस चिह्नके होनेका कारण यह 
था कि उस ललितांगदेवके ललाटपर उसकी ही देवीने किसी घटनामें उससे रूठकर लात 
मारी थी, यह चिह्न भी वनाग्ना | उस चित्रपटकों मन्दिर जी के चबूतरेपर रखकर बैठ गईं । 
वहाँ बहुतसे लोग आये हुए थे । राजपुत्र व्जजंघ भी उस समय आया हुआ था । धाईने ललि- 
तांगदेवका चित्र इसीलिए बनाया था कि आने वाले लोगोमें से कोई ऐसा भी व्यक्ति श्रा 
जायगा जिसे इस चित्रको देखकर जातिस्मरश हो जायगा, तब उसीके साथ इस श्रीमतीका 
विवाह कर दिया जायगा । सो जब बज्रजंघने उस ललितांगदेवका चित्र देखा, उस चित्रमें 
ललाटपर बने हुए चिह्नको देखा तो उसको जातिस्मरण हो गया । वज्रजंघसे धाईने उस चिह्न 
का कारण पूछा तो धाईको बताया कि यह चिह्न इस तरह बन गया था कि मुझ ललितांग 
देवके ललाटपर उसकी ही स्त्रीने लात मारी थी । बस वज्॒जंघकों सर्व कुछ भान हो गया 
और श्रीमतीके साथ उसका विवाह कर दिया गया । तो इस घटनाके कहनेका प्रयोजन यह है 
कि ऐसे-ऐसे बड़े देव भी इस तृष्णाके कारण, इस मोहके कारण ऐसी-ऐसी विडम्बनाग्रोंमें पड़ 
जाते हैं तब फिर साधारण संसारी प्राणियोंकी तो वात ही क्या है ? अ्रगर ये मोही मलिन 
प्राणी ऐसी दु्ंशामें पड़ जावें तो इसमें आ्राश्चय ही वया है ? जिन जीवोंको विपयोंमें प्रीति 
है उनको तो प्राकृतिक दुःख लगे हुए हैं । यदि प्राकृतिक दुःख न होते इस तृप्णाके कारण, तो 
-विषयोंमें वे व्यापार ही क्‍यों करते ? ज॑से कानकी दवा बताई गई हैं बकरेका मृत । अब 
जिसके कानमें फोड़ा फुंसी हो गया हो वही तो बकरेका मृत कानमें डालेगा । जिसके कानमें 
कोई बीमारी ही नहीं उसको डालनेकी कया जरूरत ? अरे जब कोई पीड़ा उत्पन्न ' होती है 
तभी तो उसके दूर करनेका व्यापार किया जाता है । तो इन संसारी जीवोंको अ्रन्तः पीड़ा है, 
इसी कारण इनकी विषयोंमें प्रवृत्ति होती है । श्रगर पीड़ा न होती तो ये इन विषयोंमें प्रबृत्त 
ही क्‍यों होते ? इन विषयोंमें इनकी श्रासक्ति है, प्रवृत्ति है, लीनता है, इसी कारण ये प्रक्ृत्या 
ही निरन्तर दुःखी हैं । किक ५ 
सर्व तात्पय॑मत्रेतद्‌ दुःखं यत्सुखसंशकम । 
दुःखस्पानात्मधर्मत्वान्नाभिलाष: सुदृष्टिनाम ॥र४७छ।॥। 
वैषयिक सुखकी दुःखरूपता, दुःखकी श्रनात्मधर्मता व सुदृश्यिंकी श्रनभिलाएंता--- 
उक्त कथनका तात्पये यह है कि संसारमें जिसे लोग सुख कहा करते हैं वह भी दुःख हो है 
और दुःख इस मुझ आ्ात्माका स्वभाव नहीं, इस कारण ज्ञानी पुरुषोंके इन विषयोमें अभिलापा 
नहीं होती है । ग्रात्माका स्वभाव है चैतन्य और आनन्द ज्ञान और आनन्दस्वरूप है.। उस 
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आत्मस्वभावका ही रुचिया है ज्ञानी पुरुष । जहाँ दुःखका स्वभाव नहीं है उस दुःखको यह वीसे 
चाहेगा ? साथ ही उसके यह निर्णय बन चुका है कि संसारमें सारी अवस्थायें दःखरूप हैं। 
ये समागमके आधार बज्रको तरह चोट पहुंचाने वाले हैं, ऐसा निर्णय होनेंके कारण उनको 
विषयोंमें प्रीति नहीं होती । तो ज्ञानीका भ्रन्त:निर्णॉय, अन्तम्वृत्ति इस तरह होती है, इतनेपर 
भो ज्ञानीके कदाचित्‌ कुछ विषयवृत्ति बने तो चूँकि अभिलाषा नहीं, भीतरसें श्रद्धा नहीं, हित 
नहीं और वृत्ति हो गई, इसी कारण उसे अध्यात्मशास्त्रमें श्रकर्ता कहा गया है । जो भावपूर्वक 
करे उसको तो कर्ता कहते हैं और जिसका भाव और कुछ हो और करनेमें कुछ ञ्रा जाय तो 
'उसे अ्रकर्ता कहते हैं। तो सम्यग्दृष्टिका भाव तो स्वभावकी ओर बना है, इस कारण वह बाह्य 

प्रवृत्तियोंका कर्ता नहीं है । ह 

वैषयिके सुखे न स्याद्रागभावः सुदृष्टिनास । 
रागस्याज्ञानभावत्वात्‌ अ्रस्ति मिथ्याहृशः स्फुटम ॥२५६॥। 

सुहृष्टियोंके चैषयिक सुखमें रागभावका श्रभाव तथा अज्न।नमयता होनेसे विषय रागका 
मिथ्याहृष्टियोंमें सफड्भ/व--सम्यग्दष्टि जीवको वैषयिक सुखोंमें प्रीति नहीं होती है । देखिये--- 
'आत्माका हिंत करने वाला ज्ञान और वेराग्यभाव है, अन्य भाव नहीं । ज्ञान रहे ज्ञाताहष्टा रहे, 
'रागद्रेष न आये, ऐसा केवल एक मान लिया, जाननहार हो गए, प्रयोजन तो आत्माका मुख्य 
है अपने स्वभावमें लगनेके । बाहरी बातें कुछ प्रयोजनभूत नहीं है | यह गलती न होनी 
चाहिये । कहीं श्रद्धा बिगड़ जाय और अंपने आपके स्वभाववो प्रीति न रहे, तो यह तो विपत्ति 
है, विडम्बना है । और यदि अन्तः्सावधानी है तिसपर भी पूर्वबद्ध कर्मविपाकसे प्रवृत्ति बन 
जाय कुछ इतनेपर भी चूँकि उसका भीतरमें श्राशय खराब नहीं है इस कारण वह ज्ञानी ही 
कहलाता है, निरपराध ही कहलाता है । अपने स्वभावसे हटेगा तो वह पराधीन होगा, ऐसा 
ज्ञानी पुरुष विषयजन्य सुखमें रागभाव नहीं करता, वयोंकि राग अज्ञानभाव है, वहे भी . जाना 
जा रहा है और उसका तथ्य यही है कि रागमें ज्ञान नहीं है । जो रागद्वेषके भाव होते हैं वे 
जाननहार भाव नहीं हैं, वे तो जड़वत्‌ हैं, श्रात्माके चारित्रगुणके विक्त परिणमन. हैं । उनमें 
चेतनेकी, जाननेकी समझ नहीं पड़ी हुई है, तो ऐसे इन. रागभावोंको अज्ञानहूप समभता है 
और अज्ञानभावोंमें श्ज्ञाममय भाव सम्य॑स्दृष्टिके होता है। सम्यस्दृष्टि ज्ञानी ऋत्मा और एक 
रागभाव, यह आत्मा -रागमें एकत्व करे तब कहना चाहिये कि यह अज्ञानमय भाव वाला बन 
गया, क्योंकि खुद तो है ज्ञानरूप और ज्ञान है भजज्ञानरूप तो ज्ञान अ्रज्ञानरूप है, होता रहे 
राग, पर रागमें श्रपनी एकत्वबुद्धि कर ले तो वह जीव अपराधी है । अज्ञानी बन गया । जो 
पुरुष रागके साथ एव त्व करता है श्रर्थात्‌ राग है- ऐसा ही मैं हूं, वही मेरा स्वरूप है, इस 


प्रकार रागके साथ जो एकता बनाये हैं सन्दं वहते हैं ऋज्ञानी । और इसे कहते हैं अ्रज्ञानमय 
' ) | र 
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भाव । तो अ्ज्ञानमयभाव सम्यरहृष्टिके नहीं होते हैं ॥ इस कारण यह समभना चाहिये-कि राग- 
भाव मिथ्यादृष्टिके ही होता है । यहां शिक्षा यह लेनी चाहिये कि हमारा उद्देश्य, हमारा 
लक्षण, हमारी दृष्टि एक इस अन्तस्तत््वके लिए ही होनी चाहिए । यही उसका मुख्य ध्येय 
है । इसका ही आलम्बन मुभे पार करेगा । यही मेरा सर्वस्व है । माता, पिता, देव शास्त्र इन 
सबका यही एक मेरा सर्वस्व है, इस ही में देवत्व है, इसीमें गुरुता है । मैं अपने झ्रात्मस्वभाव 
-का आलम्बन करू, अन्य-अन्य बातोंका ज्ञाताहश रहूं कि हाँ ये भी चल रही हैं, ये भी हो 
रही हैं, तो ऐसी वृत्ति ज्ञानी जीवके जग गई है, इस कारण उसे इन विषयोंमें राग नहीं होता, 
प्रवृत्ति होगी मंगर वह राग नहीं है । जिसे रागमें एकता होती है, जिसे रागी कहा जाय, कर्ता 
कहा जाय, वह भाव अज्ञानमय है, ज्ञानी पुरुषके नहीं है, इस कारण कहना चाहिये कि राग- 
भाव मभिथ्याहृष्टिके ही होता है। 
सम्यरहृष्टेस्तु सम्यक्त्वं स्थादवस्थान्तरं चितः। 
सामान्यजनवत्तस्मान्नाभिलाषो5यं कर्मरिं। ॥॥२६०॥ 
सम्यस्हृष्टिके सम्यवत्वरूप अवस्थान्तर होनेसे सामान्यजनकी तरह कर्मसें अ्भिलाषाका 
अ्रभाव--सम्यग्दृष्टि जीवके सम्यवत्व गुण प्रकट हो गया है। जहाँ केवल पर्देके हटने भरकी 
बात ही तो थी । आत्मा निष्पन्न वहींका वहीं सहज ही सत्‌ है । एक दृष्टिकी बात है, दृष्टि न 
कर सका था लेकिन अब दृष्टि बन गई है तो इसके लिए एक नई अवस्था बन गई है। 
कर रा एक जगह प्रश्न किया गया कि आत्मा तो सदा ज्ञानमय है, फिर ज्ञानकी उपासना 
गे, ऐसा उपदेश क्‍यों दिया जा रहा है ? जब स्वयं. ज्ञानस्वरूप है, ज्ञानसे श्रलग नहीं है, 
तो ऐसा उपदेश क्‍यों किया जाता है कि ज्ञानकी उपासना करो ? उसके उत्तरमें कहा गया है 
कि यद्यपि आत्मा ज्ञानमय है लेकिन इसकी इसपर दृष्टि तो नहीं है । ज्ञानकी उपासना करो- 
इसका श्रर्थ है कि ज्ञानस्वभावकी दृष्टि करो । अपना वैभव, अपना निधान, अपने सुखका 
निदानकरण सब कुछ अपने झ्रापमें स्वत: स्वभावतः पड़ा हुआ है, लेकिन इस ओर दृष्टि न 
होनेसे अज्ञानी बना हुआ है | भ्रब देखिये--बाहरमें कहीं कुछ क्सिीसे लेनदेन तो नहीं है । 
सब जीव अपने-अपने भावके अनुसार परिणमते हैं । किसी भी द्रव्य, क्षेच, काल, भावका मेरेमें 
प्रवेश नहीं है । स्वतंत्र बात है। इतना होनेपर भी ग्रुजर वया,रहा है ? इस मोही जीववो 
अपनी तो बिल्कुल सुध नहीं है, और केवल अमके कारण कुछसे कुछ मनकी बात सोचकर 
बाह्य पदार्थोकी ओर ही आाकृष्ट रहता है । चूँकि सम्यग्हश्टि जीवके सम्यवत्व गुण प्रकट हुआ 
है, एक नई अबस्था प्रकठ हुई है इस कारण सामान्य मनुष्योंकी तरह सम्यर्दृष्टिकी क्रियामें 
अभिलाषा नहीं होती । साधारण जन, मोही जत, लौकिक जन जिन ज्रियाश्रोंमें आसक्त रहते 


हैं--यह मेरी है, यह मेरी चीज है, यह मैंने किया, मैंने भोगा आदि, जैसे वर्श साधारण जनों 
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को लिप्सा रहती है वैसी लिप्सा ज्ञनी जनोंको नहीं रहती है, क्योंकि उनका यह निर्णय हो 
गया है कि मेरा कहीं कुछ नहीं । उनके लिए तो सारा संसार उनसे विपरीत हो गया है, 
उनकी किसी बाहासे प्रीति हो नहीं रहे, वे तो एक अपनी आत्मसाधनामें ही निमग्न रहना 
चाहते हैं । * 
उपेक्षा स्वंभोगेषु सद्दृष्टेह टरोंगवत्‌ । 
अवश्यं तदवस्थायास्तथाभावो निसगेज: ॥२६१॥ 

सस्यप्टष्टिकी भोगोंमें उपेक्षा--सम्यग्दर्शन गुणके होनेपर जो स्वानुभूति प्रकट होती 
है, स्वानुभूतिका अर्थ यह मैं हूं और जो सहज ज्ञानमात्र भाव है त्मात्र मैं हूं ऐसी अनुभूति 
उसके हुई है जिससे कि उस ज्ञानीने अपने आत्माका सहज सत्यस्वड्य सुसम्वेदन ज्ञानसे प्रत्यक्ष 
पाया है । श्रब उस जीवको कदाचित्‌ जघन्न भूमिकामें सम्पर्कमें रहना पड़ रहा है, ग्ृहस्थीमें 
रहना पड़ रहा है और वहाँ रहकर भोगोपभोगसे बचा तो नहीं जा सकता है | तो वहाँ उन 
भोगोंको रोगकी तरह समभकर उनसे उपेक्षा बनाये रहता है । जैसे कोई रोगी पुरुष रुग्गा 
दरशामें उस रोगका इलाज भी करता है, अपना आराम भी चाहता है और आराम चाहकर 
इलाज चाहता हुआ भी आराममें कहीं विघ्न आये तो उसपर वह रोष भी करता है, ओषधि 
का पान भी बड़े रागपूर्वक करता है । अगर कदाचित्‌ दवा कड्ुुवी हो तो उसको भी वह आँखें 
मींचकर बड़े शौकसे पी जाता है | दवा मिलनेमें कदाचित्‌ देर हो जावे तो वह भुंभलाने भी 
लगता है““उस रुग्णा पुरुषकी सेवामें भी बहुतसे लोग हाजिर रहा करते हैं, श्रच्छे साफ स्वच्छ 
कमरेमें बड़े आारामसे रहता है, फिर भी जरा उसके अन्तरज् से पूछो कि क्‍या तुम ऐसी ही 
स्थिति सदाके लिए चाहते हो ? तो शायद उसका यही उत्तर होगा कि हम ऐसी स्थिति सदा 
के लिए नहीं चाहते । हम तो इस रागको मेटने भरके लिए ये सब चीजें चाहते हैं । मान लो 
कोई दवा मीठी है तो क्या वह ऐसा चाहता है कि ऐसी दवा सुझे; सदा पीनेको मिलती रहें ? 
““नहीं चाहता । वह तो मात्र रोगको मिटानेभरके लिए उसका उपयोग करता हैं। ठीक यही 
स्थिति ज्ञानी पुरुषोंकी हुआ करती है । उन्हें कर्मविपाकवश अनेक प्रसंगोंमें लगना पड़ता है, 
राग भी दिखाना पड़ता है, लेकिन अन्तरजसे वे उन्हें चाहते नहीं, उनसे तो सदा हटते रहने 
का भाव रहता है । ज्ञानी पुरुपोंको भी करमंविपाकवश भोगसाधनोंके दीच रहकर भोग भोगने 
पड़ते हैं लेकिन उनको उनकी अभिलाषामें हितवुद्धि नहीं रहती है । तो यों ज्ञान और वैराग्य 
के कारण सम्यग्दष्टि जीवको भोगोंसे उपेक्षा होना स्वाभाविक है । 

अस्तु रूढियंथा ज्ञानी हेय॑ ज्ञात्वाइथमुज्न्वति । 
ग्रत्रास्त्यावस्थिक: कश्चित्‌ परिणामः सहेतुकः ॥२६२॥। 
वैषदिक सुखोंको हेय जानकर छोड़नेको ज्ञानिवृत्तिको सहेठुकतर---जानी पुरुष सांसा- 
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ज्ञानी पुरुष किसी भी परभावमें, परपदार्थमें अभिलाषा नहीं व.रता । सभी पदार्थोकी अभि- 
लाषासे ज्ञानी पुरुष परे हो गया है । यही कारण है कि वह सांसारिक विषयोके सुखको छोड़ 
देता है। जैसे भोजन करते-करते जब पेट भर जाता है तो वह पुरुष उस भोज्नको छोड़ देता 
है । उसकी ओर तो फिर वह देखना भी नहीं चाहता । कोई अगर जबरदस्ती भोजन देने लगे 
तो वह भुंभलाने भी लगता है । क्या करे, उसके पेटमें जगह ही नहीं रही, उसको उस भोजन- 
विषयक अ्रभिलाषा नहीं रहती । यों ही समभिये कि सम्यस्टृष्टि जीवकों जिसको समस्त बाह्य 
पदार्थोके प्रति अरुचि हो गयी है, जिसको बाह्मपदार्थविषयक अभिलाषा ही नहीं रही है, वह 
समस्त बाह्य पदार्थोकों छोड़ देता है । वह तो ज्ञानानुभवसे ही तृप्त है, इस कारण बाह्य पदार्थ 
तो उसे आफत लगते हैं । किसका सम्बन्ध, किसका विकल्प, किसमें दृष्टि ? उसके लिये-ये सब 
आपत्तियाँसी जंचती हैं इस कारण इन्हें छोड़ देता हैं । यहं पुरुष ग्नभिलाषी हो गया । कोई 
पुरुष भरपेट भोजन कर चुकनेके बाद कहे कि अच्छा लो हमने इस भोजनको छोड़ दिया, लो 
पेटमें जगह न होनेसे छोड़ना पड़ा हो थोड़ी देरके लिये तो उसने छोड़ा कहाँ ? भरे वह तो 
ग्रभी भोजन करनेका संस्कार बनाये हुए है | कभी-कभी तो लोग यों कह भी देते हैं कि बस 
अब अधिक न परोसना, शामको ले लेंगे 4 तो संस्कार अ्रभी गया वहाँ, और न भी उपयोगमें 
आ्राये शामके भोजनकी बात लेकिन वासनामें वह बात॑ पड़ी हुई है। भोजनको उसने छोड़ा 
कहाँ है ? किन्तु एक ऐसी स्थिति है कि पेट तो भर चुका है, पेटमें और भोजन जाये तो कैसे 
जाये, कोई उसका धारा ही चहीं है, लेकिन उसकी अभिलाषा समाप्त नहीं हुई है । अभिलाषा 
तो ज्ञान और वैराग्यके बलसे सभेप्त हो सकती है । ज्ञान और वैराग्यके बिना अभिलाषा दूर 
नहीं होती । यों तो किसी जंगलमें रहने वाले भील वगरहको कोई देखकर कह सकता है कि 
भरे यह तो बहुत सस्तुद्ट है । देखो एक साधारण भोंपड़ीमें रहकर थोड़ेसे परिग्रहके बीच रह 
रहा है, पर जरा बाहरी दृश्सि विचार तो कीजिए । अरे वह रुच्तुष्ट कहाँ है? उसकी तो यह 
अ्भिलाषा है कि मुझे अधिकसे अधिक जितना वैभव मिल सकता हो उतना मिल जावे । दो 
बया उसे कह सकेंगे कि इसके अभिलाषा नहीं है ? अरे संस्कार उसके ऐसा ही बना हुआ है 

कि मुझे दुनियाका सारा वैभव मिल जाय | पर जो ज्ञानी पुरुष होता है वह यहाँ समस्त 

लौकिक वैभवको हेय जानकर छोड़ देता है । 

ह॒थस्तपूर्वक श्रस्ताभिल/षताकी सिद्धि--यद्यवि पुण्यके उदयसे ज्ञानीको भी सुखसाधन 

प्राप्त होते हैं, ,टनके अति एक देश रागभाव भी उसके चलता है, पर उसके अ्रभि प्र- 

पदार्थविषयक नहीं रहती है । जैसे जिसने कोई एक देश ब्रत लिया है--मान लो ब्रह्मचर्यारु - 

ब्रत लिया है तो उसका एक स्त्रीके अतिरिक्त अन्य समस्त स्त्रियोंकी अभिलाषा दूर हो गई 

है । और यदि अन्य स्त्रियोंकी अभिलापा दूर नहीं हुई है तो वह अखुब्रती भी नहीं है । महा- 
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ब्रत ग्रहण करनेपर तो तह्विषंयक सर्वश्नभिलाषायें समाप्त हैं । श्राप सबके तो एक देशततथार्ग 
करनेको रह गया है, तो देखा जा रहा है कि बहुतसे रागभावका त्याग चल रहो है,'एक देशं- 
त्याग नहीं हो पाया, तो इससे सिद्ध है कि किसीके बिल्कुल भी रांग न हो, और सम्यंग्हृष्टिंकी 
तो प्रतीतिमें किसी भी परवस्तुके प्रति राग नहीं है | तभी कहा है कि परमाणुमात्र भी जिसके 
राग है उसके सम्यक्त्व नहीं है। उसका भ्रर्थ है कि प्रतीतिमें, श्रद्धामें एक परमाणुमात्रके प्रति' 
भी राग है तो समभिये कि उसका भी ज्ञान ढका हुआ है, सम्यवंत्व नहीं होता है । जैसे कई 
लोग ऐसे देखे जाते हैं कि श्रपने घरमें मौजसे रहते हैं, मान लो एक 'ही स्त्री है, तो उसको 
यह कहां जा सकता हैं कि इसके बन्ध नहीं है या दुनियाभरका रागं नहीं है श्रथवा इसके 
ज्ञानप्रकाश बना हुआ है, इसको अन्य किसी स्त्रीके प्रति राग नहीं है ।““अरे एक भी स्त्री 
का, पुत्रका अथवा किसी भी एक वस्तुका यदि प्रीतिपूर्वक राग है, उससे अपना भला मानने 
की श्रद्धा सहित राग है तो सम्यक्त्व नहीं है । सम्यग्दष्टि जीवके सर्व अभिलाषीयें भरत हो 
गयी हैं, यही कारण है कि वह वैपयिक सुखोको, परपदांथोकी हेय जान करके छोड़ देतो है | 
तद्यथा न मदीपं स्यादन्यदीयमिदं तत॑ः । 
परप्रकरशे कश्चित्तप्पन्नपि न तृप्यति ॥२६४॥ 
ज्ञानी श्रात्माके श्रस्ताभिलाषत्व परिरेशमका दिग्दर्शन--पूर्वोक्ते निर्रायका यंह वर्णन 
किया जा रहा है कि सम्यग्दृष्टि जीवको इन सारे बाहरी पदार्थोके प्रति यहं निर्णय है. कि ये 
पदार्थ मेरे नहीं हैं, ये अन्य-श्रन्यके हैं । जैसे घड़ी, चौकी, दरी आादिंक जो-कुछ भी पदार्थ 
दिख रहे हैं ये मेरे नहीं हैं | ये जिन स्कंघोसे निर्मित हैं, इंनकी जो निजी चींज है, पिण्ड है 
बस वही है, ये खुंद खुदके स्वामी हैं, ऐसा ज्ञानी पुरुष जान रहां'है | तो जिसने जीन लिया 
कि ये मेरे नहीं हैं, ये परपदार्थ हैं, परक॑ हैं तो उसे उसमें श्रश्छिचि ही न जगेगी और एक 
साधारंण दृष्टिसे देखो तो जैसे जिन लोगोंका यह ख्याल बन गयां है कि यह मेरा घर है भ्रोरे 
ये सब दूसरेके हैं ऐसा जब भाव मनमें बना है तो दूसरेके घरको हड़पनेकी चाह तो कभी नहीं 
होने लगती, क्योंकि जान रहा है कि ये सब दूसरेके हैं, मेरे नहीं हैं । तो श्रभिलाषा शाम्त होने 
की पद्धति तो यही है कि यह ज्ञान बनें कि ये मेरे नहीं है । ये सब पर हैं, सम्यम्दृष्टिकों सर्व 
वस्तुओ्ोंमें यह ज्ञान बना हुआ है कि ये मेरे नहीं हैं, ये परके हैं, पौदृगलिक हैं, ऐसा जान 
उसके है, इस कारण उसे कभी अभिलापा नहीं लग रही है, विन्‍्तु अबच्त ग्रभिलाषा 
शान्‍्त हो गई है अर्थात्‌ किसी भी वस्तुमें रचि नहीं ज्ग रही है, ऐसा' होने पर भी 
कर्मंविषाक ऐसा विचित्र है कि कर्मोदयमें यह सम्यस्दष्टि जीव भी जंघन्न' पदमें 'यहें 
किसी कार्यमं लग जाता है, परके प्रकेरणमें श्रा जाता है और वहाँ ग्राकर वें-भी तृप्त भी होती 
है लेक्नि वह तृप्त होता हुआ भी तृत्त नहीं है । जैसे विवाहवे, अ्रवेसरंपर' गानेके लिए पीस 
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पड़ौसकी महिलायें बुला ली जाती हैं, कोई नरतंकी भी बुला ली जाती है तो वे अपना नाच 
गाना सभी कुछ करती हैं, महिलायें तो ऐसा भी कहती हैं--“मेरा दुला बना जैसे रामलखन” 
आदिक, ये सब भी कहती हैं, बड़ा राग भी दिखाती है, पर यह समक्े लीजिए कि उनकी वे 
सारी चेष्टायें ऊपरी-ऊपरी हैं | वे झ्ञाती हुई भी नहीं आती हैं, जाती हुई भी नहीं जाती हैं 
गाती हुई भी नहीं गाती हैं, क्योंकि मान लो वह दृल्हा घोड़ेसे गिर जाय और उसकी टाँग 
टूट जाय तो क्या उन पड़ौसकी महिलाओ्रोंको उस तरह॒का दुःख होगा जैसा कि उसकी माँ 
की ?'“'नहीं होगा । यद्यपि उसकी माँ कामकाजमें इतना व्यरत है कि उसे गाने बजाने आदि 
की फुरसत नहीं, फिर भी दुःख तो उसकी माँ को ही होगा, उन पड़ौसकी महिलाझोंको न 
होगा । नतेंकी भी खूब नाच गाकर बड़ी खुशी सी मनाती है, पर उसका वह नाचना गाना 
भी ऊपरी-ऊपरी है। उन महिलाग्रोकी भी वे सारी क्रियायें ऊपरी-ऊपरी हैं । इसी तरहसे एक 
सम्यग्हृष्टि पुरुष कर्मविषपाक्वश भोगसाधनोके बीच रहता है, उनमें ऊपरी-ऊपरी रूपसे लगता 
भी है फिर भी वह उनसे विरक्त रहता है, उनमें लिप्त नहीं होता । वह तो अपने भीतरकी 
ग्रमूल्य निधिको ही निरखकर सदा तृप्त रहा करता है। बाहरी पदार्थकि प्रसंगोंमें लग रहा, 
उनसे तृप्त हो रहा फिर भी तृप्त नहीं हो रहा । एक ज्ञानी सम्यर्हष्टि पुरुप भोजन कर रहा 
हो तो क्या पेट नहीं भरता, अथवा क्या डकार नही आती ? अरे ये सब बातें होती हैं फिर 
भी उसको उस भोजनकी रुचि नहीं रहती । उसकी रुचि, उर वी धुन तो एक अपने ज्ञानरव- 
रूपकी आराधना की ही रहती है, इस कारणसे वह उस भोज्नसे तृप्त नहीं हो रहा है । तो 
सम्यग्हृष्टि पुरुष सांसारिक सुखोंमें तृप्त होता हुआ भी तृप्त नहीं होता । 
यथा कश्चित्परायत्तः व्‌ वरस्पोड्नुचितां क्रियाम । 
कर्ता तस्या: क्रियायाश्च न स्यादस्ताभिलापवान ॥२६५॥ 

ज्ञानी जीवके श्रकतृ त्व व अ्रस्ताभिलाषत्वका दृषशटास्तपुदंक प्रकाशन--जंसे कोई पुरप 
पराधीन होकर किसी अनुचित क्रियाको कर रहा है इझर्थात्‌ जिस क्रियाको करनेकबा उसका 
भाव नहीं है उसको कर रहा है तो वह पुरुष उस क्रियाका कर्ता व कहा जायगा, क्योंकि 
तद्विपषक उसकी अभिलाषा नष्ट हो गयी है । यों अ्रनेक दृष्टान्त आपको मिल जायेंगे कि बल- 
पूर्वक पराधीनतामें विवश होकर करना पड़ रहा है मगर भीतरमें उसकी अभिलापा नहीं है । 
तो जिसे भीतरसे अभिलाषा नहीं रही वह करता हुआ भी अकर्ता हैं। ऐसा व्यवहारमें वहते 
भी हैं । ज्ञानी पुरुषोंको वैपयिक सुखोंमें अभिलाणा नहीं रहो और कर्मके डंडोंकी मारवो सहवा 
रहता है, फिर भी श्रत्त: अभिलापा न होनेके कारण उसे उन क्रियाश्रोंका कर्ता न कहा 
जायगा । जैसे किसी कंदीको ५राधीन होकर दवकी भी पीसनी पड़ती, खेत भी जोतन। पड़ता, 


# 


शोर अंप्र भी ऋनेदा काम करने पड़ते, लेकिन अतः ऋभिरचि न होनेके कारण उन्हें उन 
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क्रियाश्रोंका कर्ता नहीं कहा जा सकता । यद्यपि उन कंदियोंको कोई ज्ञानपुर्वक उन क्रियाश्रोंके 
करनेकी ग्रभिरुचि नहीं जगी है फिर भी उन क्रियाश्रोका उन्हें कर्ता व्यवहारमें भी नहीं कहा 
जाता । तब फिर ज्ञानी विवेकी सम्यस्दृष्टि पुरुषकी क्रियाप्रोंका तो कहना ही क्‍या है ? उसके 
ज्ञानपूर्वक इन बाह्य क्रियाश्रोंसे, बाह्य वस्तुश्रोंसे श्रभिरुचि हटी है, इस कारण वह उन क्रियाश्रों 
को करता हुआ भी, उन प१रपदार्थोमें लगता हुआ भी नहीं कर रहा है, नहीं लग रहा है । 
वह तो अपने ज्ञानवलसे समस्त परकी अ्भिरुचि छोड़ देता है । 
स्वदते ननु सदृदृष्टिरिद्रयाश्रकदम्बकम । 
तन्रेप्ट रोचते तस्मे कथमस्ताभिलापबाब ॥२६६॥ 
इन्द्रियविषयोंको स्वादने वाले तथ| रुचित करने दालेके ज्ञानीको प्रस्ताशिलाष कहे 
जानेके कारणकी जिज्ञासा--श्रव यहाँ घंकाकार यह कहता है कि सम्य्हष्टि जीव भी इन्द्रिय 
के विषयसमूहका स्वाद लेता है | जब उसे इष्ट विपय रुच रहें हैं लव फिर उसे अ्स्ताभिलाप 
क्यों कहा गया है ? उसवी इच्छा है कि मैं भोजन करू तभी तो वह खाना, पीना, रसास्वां- 
दन करना आदिक क्रियायें करता है । जब इस तरह वह भोगोंमें प्रवृत्त हो रहा है तो इससे 
यह स्पष्ट निर्णय निकलता है कि सम्यग्दृष्टि पुस्पके भी इच्छा है । जब इच्छा है तव फिर 
उसको अस्ताभिलाप क्‍यों कहा गया है ? शंकाकारका - आशय यहाँ यह है कि रुचिके बिना 
विपयोंमें प्रवृत्ति नहीं की जा सकती, और उपद्रव तो ऐसा है कि न चाहते हुए भी ये भोग 
आते हैं, मगर विपयभोग करना तो कोई उपद्रव नहीं है, वह तो समझ करके वहाँ लगता है । ५ 
तो जब इन्द्रियके विषय रुच गए--खाना पीना, भोग विपय, रागरागनी सुनना, रूपावलोकन 
करना श्रादि सभी क्रियायें वह सम्यग्हृष्टि पुरुष भी करता है तब फिर यह दयों कहा गया हैं 
सम्यग्दृष्टि पुरुषको अभिलापा नहीं है ? बसे कहा जाय कि उसकी समस्त ग्रभिलापाये शान्त 
हो गयी हैं । ह 
सत्यमेताहशो यावज्जघन्य पदमाश्नितः । 
चारित्रावरणं कर्म जघन्यपदकारणम ॥२६७॥। 
प्रस्ताभिलाष सम्यग्हष्टिके भी चारित्रमोहनीय कर्मविषाकवश भोगडृत्ति--उक्त शंका 
के समाधानमें कहते हैं क्रि यद्यपि शंकाकारवी बात थोड़ी ठीक है, श्रर्थात्‌ कुछ बात न झाये 
कुछ इच्छा न हो तो वह॒विषयोंमें प्रवृत्ति कैसे करे ? अभिलाषा कुछ हुई तो सही, लेकिन 
जितना जो विकार आया वह जघन्य पदके आश्रय करने वाले सम्यर्दृष्टिके आया, अर्थात्‌ सम्य- . 
“इृष्टिं चतुर्थ गुणस्थानसे लेकर ऊपर वाले सभी गुणस्थानके कहलाते हैं। उनमें जो अ्रविरत 
स्यस्टृष्टि है अ्रथवा कुछ देशविरत भी हो तो वह जघन्य पद है, सम्यग्दृष्टिमें बघन्य पद.न कि 
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संसारके सब जीवोंमें जघन्य पद । तो जब वह अपनी जघन्य भूमिकामें है तो उसको इस तरह 
की कुछ प्रवृत्ति होती है और साधारण रुचि भी चलती है, लेकिन ऐसा होनेमें भी कारण क्या 
है ? आत्माका यह जघन्य पद रहे, इसका कारण है चारित्रमोहनीय अर्थात्‌ चरित्रावरण कर्म । 
सिद्धान्त शास्त्रोंमें आत्माके तीन भेद बताये हैं--(१) बहिरात्मा, (२) अन्तरात्मा और (३) 
परमात्मा । बहिरात्मा--उसे कहा गया है जो बाहरकी चीजोंको आत्मा माने, देहको श्रात्मा 
माने, अन्य चीजोंकोी अपना माने । मिथ्यादृष्टि श््ञानी जीव, संसारके जन्म मरणकी परम्परा 
रखने वाले जीव, ये बहिरात्मा कहलाते हैं । अ्रन्तरात्मा उसे कहते हैं--श्रन्त: मायने भीतर, 
जिसके अ्रपने भीतरको आत्मारूपसे माना है। यह मैं ज्ञानस्वरूप जो सत्‌ हूं सो मैं आत्मा हूं, 
इस प्रकार भीतरके तत्त्वको जिसने आत्मा माना है वह कहलाता है अन्तरात्मा । और परमा- 
त्मा कहलाता है परम आत्मा, उत्कृष्ट आत्मा । जो रांगह्रषरहित शुद्ध ज्ञानरूप है वह कहलाता 
है परमात्मा । तो अन्तरात्माके भी तीन भेद किए गए हैं--(१) जघन्य भश्रन्तरात्मा, (२) मध्य 
भ्न्तरात्मा और (३) उत्कृष्ट अन्तरात्मा । जघन्य श्रन्तरात्मा तो छोटा श्रन्तरात्मा कहलाता है 
चतुर्थ गुणस्थानवर्ती और पंचम गुशस्थानवर्ती जीव और मध्य अन्तरात्मा कहलाता है महा- 
ब्रती रूप, जो अभी प्रमत्त अवस्थामें है, उत्कृष्ट ध्यान अभी नहीं है, श्र उत्त्कृष्ट श्रन्तरात्मा 
कहलाते है श्रेणी वाले मुनि, उद्यम ध्यान वाले मुनि । तो उनमें जो जघन्य श्रन्तरात्मा हैं 
श्र्थात्‌ ऐसे सम्यग्दष्टि जीव जिन्होंने ब्रत नही ग्रहण किया है अभ्रथवा जिन्होंने एक देशब्रत ही 
धारण कर पाया है वे हैं जघन्य अन्तरात्मा । उनके अप्रत्याख्यानावरण और प्रत्याख्यानावरण 
चारित्र मोहका उदय है, उसकी यह प्रेरणा है, और कुछ ऊपर इच्छासी बन रही हो, श्रथवा 
प्रवृत्ति बन रही हो अथवा कुछ तृप्तिसी होती है । लेकिन दर्शनमोहनीयका अभाव होनेसे न 
वहाँ वास्तविक तृप्ति है, न इच्छा है, न अन्तवृत्ति है, इस कारण सम्यम्दृष्टिको अस्ताभिलाष 
कहा गया है । उसकी अभिरुचि सब शान्‍्त हो गयी है । 

चारित्रमोह व दर्शनमोहके प्रभावोंका पार्थदय--चारित्र मोहके उदयमें भी एक प्रबल 
पीड़ा होती है और कभी अनन्तानुबंधीका भी उदय रहे, उसमें भी इतनी व्यक्त प्रबल पीड़ा 
नही होती और कहो अनन्तानुबंधी नही है श्रौर अप्रत्याख्यानावरणा नहीं है तो उसमें व्यक्त 
ऐसी क्रीड़ायें देखी जा सकती हैं । जँसे द्रव्यलिज्धी मिथ्याहृष्टि मुनि जिसकी क्रियायें बहुत साफ 
हैं, कषायें मंद हैं, समितियोंमें तत्पर रहता है, प्राणियोंकी दया करता है, किसीको अपना 
विरोधी नहीं मानता, इतनी सब बातें होनेपर भी अनन्तानुबंधी कषायके उदयमें अश्रथवा 
मिथ्यात्वके उदयमें वह इस पर्यायसे भिन्न अ्रन्तः विराजमान निज ज्ञायकस्वरूपको आत्मा रूप 
से अनुभव नहीं कर पाता है और उसकी क्रिया ऊपरसे देखो तो बड़ी मंद मालूम होती है। 
अगर वह कोल्हूमें भी पेल दिया जाय तो भी इस शब्रुसे बदला लेनेका भाव नहीं करता। 
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* इतना होनेपर भी उसके मिथ्यात्व माना गया है, श्रभिलाया मानी गई वह कुछ चाह रहा 
--हैं. भर उसकी;अभिलापा: भीतर ही: भीतर रहकर तीब होती रहती है। उसने समझ रखा है 

.. कि होती है कोई मुक्ति श्रीर उसे .हमें चाहिये । बस जैरे लोग वैकृुण्ठ, स्वर, भोगभूमि, सेठाई 
' राज़ापन आदिकी इच्छा करते हैं. इसी ढंगसे इस द्रव्यलिज्ञी मिथ्याहष्टिते . भी मक्तिकी इच्छा 

कर-ली, जिसको अपना यथार्थ स्वरूप श्रभुभवमें तो नहीं श्राया, मगर पडता है, ज्ञान भी बहुत 

: है, तो उस. ज्ञानवलसे वे सब बातें समभमें आयी हैं कि सदाके लिए जन्ममरणके संकट छूट 

- जाते हैं, वहाँ कर्म. नहीं रहते हैं, श्रनन्त तानन्द रहता है । इन सब  बातोंका ज्ञान करके भी 

और, मुक्तिकी चाह करके भी उसका वह अभिलापी कहलाता हू, उत्तकों वास्तविक  वैराग्य: 
नहीं जगा है, और एक ज्ञानी सम्पन्दृष्टि पस्पके प्रम्नृत्यास्यानावरण और प्रत्यास्यानावरण कर्म 
के उदयमें घरमें. रहता है, व्यापार - भी 7रता हैं, कमाना, खाना, पॉलान पोपना आदिककी 

सब बातें करते हुए भी वह निरन्तर सदा ही उनसे विरक्त रहता है । श्रन्तः ऐसी . उसकी : 
प+रिणति है तो वाह्ममें इतनी क्रियायें होनेपर भी उसको. निरभिलापी (अस्ताभिलाप) कहा 
जाता; है । | कर 
तंद्पु रतो जीवण्चारित्रा त्रावरणोदयात्‌ु। 
तद्विना सर्वतः थुद्धों बीतरागोस्त्यतीर्द्रियः ॥२ ६८॥। 5 5 
चारित्रमोह॒विपाककी रतिकारणता---इंष्ट पंदार्थमें य जीव॑ चारित्र मोहनीयके उद्देय 
के कारण रत हो जाता है, और जब चारित्र मोहनीयंका उदयं नहीं है तव यह वीतराग और... 

अरतीन्द्रिय हो जाता: है.। यहाँ यह "बताया जा रहा है कि जो कुछ ज्ञानी जीवकी थोड़ी बहुत, . 
रति चल रही है विषयोंगें उसका कारण चारित्रावरण कर्ूका उदय है| पर दर्शन मोहनीय, 
का उदय न रहनेके कारण उसको अन्त: कोई अश्विलापा नहीं रही। सम्यस्टष्टि जीव श्रस्ता- 
भिलाप है, इस बातको. यदि समभना ही है तो इन दृष्टान्तोंसे समंका जा सकता है, जैसे विसी 
जीवपर दरिद्रता श्रा गयी, निर्धन हो गया तो वया वह चाहता है. कि मैं निर्धन: होऊ ? चाहता है 
गी कोई नहीं लेकिन दरिद्रता श्रातो है तो उस दंरिद्रताको भोगना पड़ता है, तो यों ही सम- 
भेये कि भोगोंमें लगना यह जीवकी दरिद्रता ह। सम्यस्हष्टिं' जीव इसे नहीं चाहता, और न. ः 
चाहनेपर भी चारित्र मोहनीयके: उदय ये उसके सिरपर श्राते हैं । जब सिरपर आये तो-उन् शक 
भोगना पड़ता है । भोग लिया लेकिन उसे -अभिलापावान नहीं कह सकते । तो चोरित्र मोहके.... 
उदय होनेपर ऐसी तीज्र पीड़ा होती है-कि वह ॒वेदनांकों सह न सकेेसे वहाँ प्रवृत्त हो गया.। हे 
ज॑से जब तेज भूख लगतो है तो. बड़े-बड़े ज्ञानी पुरुषोंको भी उस तीब्र भूखकी पीड़ामें खाना ही ४: 
पड़ता है । जिसने इतना." भी खुबः निर्णय कर .लिया कि आत्मोका आहार करनेका. स्वभाव. - 
नहीं है, और श्रात्माका कुछ सम्बन्ध: भी उस आहारसे नहीं होता है, आहार एक पृथक्‌ चीज़ 
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, है, आत्मा एक पृथक्‌ तत्त्व है, इतना सब कुछ निरणंय होनेपर भी और अपने आत्मतत्त्वकी 
ओर उसकी धुन भी लगी है, फिर 'भी उसे खाना पड़ता है। तो वह खाता हुआ भी नहीं 
“खाता है क्योंकि उसको खानेकी अन्त: अभिलाषा ही नहीं है । इसी प्रकारसे सम्यग्दष्टि ज्ञानी 
पुरुषको श्रन्य भोगसाधनोंमें भी लगना पड़ता है, पर उनसे वह अन्त:विरक्त रहता है । चारित्र 
मोहनीय कर्मके -उदयवश, उसे इष्ट विषयोंमें लंगना पड़ता है और जब घारित्रमोहनोय कर्मका 
उदय नहीं रहता तब यह जीव बिल्कुल वीतरांग होता और अतीन्द्रिय हो जाता है । इससे 
- यह सिद्ध हुआ कि सम्यस्हृष्टि जीवके भी जब तक चारित्रमोहनीयका उदय है तब तक उसके 
अनुरूप वहाँ वृत्ति चलती है, किन्तु, भीतरका ज्ञानप्रकाश स्पष्ट है, इस कारण उसे किसी भोग 
और उपभोगमें अ्भिलाषा- ही नहीं है । 
द्रदम्मोहस्य क्षतेस्तस्य नूनं भोगाननिच्छित: । 
हेतुस-द्भवतोध्वश्यमुपभोगक्रिया वलातू ॥२६९६॥ , 
प्रस्ताभिलाषके भी चारित्रमोहविंपाकंकी उपभोगदियाक्तारणंत्द--इस सम्यस्टष्टि 
जीवके दर्शनमोहनीय कर्मका तो-क्षय हो गया है इस कारण वह भोगोंको नहीं चाहता । यहाँ 
आस्तरिक अभिलाषा न होनेसे अस्ताभिलाषी कहा गया है और घारित्र मोहबश जो रुचि है 
उसे एक उपद्रवः बताया गया है और वहाँ उपद्रवकी पीड़ा न सह सकनेसे उसका प्रतिकार 
करता है, ऐसे ज्ञानी जीवके रहस्योंको भली भाँति तो ज्ञानी ही समक सकता है कि कैसा 
इसमें भाव हैं, किस तरह अभिलाषा नहीं है, किस तरहं इन बाहरी बातोंकोी उपद्रव मानता 
है, श्राफत मानता है ? यह बात भलीं भाँति उनकी समभमें आती है फिर भी अनेक दृष्टान्‍्त 
हैं जिनसे साधारण जनोंकी भी बुद्धिमें यह बात झा सकती है कि इच्छा न-होनेपर भी अनेक 
प्रकारके कार्य करने पड़ते हैं । एक बहुत लोौकिछऋ दृष्टान्त -है कि कोई लड़की स्वसुराल जाती 
है तो विदा 'होते- समय वह रोती अवश्य है और वही लड़की बड़ी बच्कर, बूढ़ी होकर भीं' 
जब अपने घरसे स्वसुराल जातो है तो वह थोड़ा बहुत .रोकर जाती है । भला बतलाओ्ो उसके/ 
चित्तमें: रोने जैसी पीड़ा कहाँ है ? वह कीहेको सेती है ? तो बात यह कही जा रही है कि 
श्रत्तः अभिलाया न होनेपर भी व्यवहार कार्योमें पड़ना पड़ता है। अब देखिये---उस रोने 
वाली महिलाको अन्दरसे कोई रंजकी बात तो नहीं है लेकिन रूढ़िवश उसे रोना पड़ता है । 
वह रोना. सिर्फ इसीलिए है' कि ये पड़ौसके लोग जान जायें कि इनको यहाँसे जानेमें बंड़ा 
दुःख हो रहा है। तो उस महिलाका वह रोना न रोनेकी तरह है। ऐसे ही दूसरा दृष्टान्त 
देखिये--जो बंच्चा अपने  पिताके आाधीन है और पिताके बड़े कन्ट्रोलमें है, और बह ॒पिता 
उस-बच्चेसे जबरदस्ती काम' करवाता है, यदि न करे तो दौ चार तमाचे भी लग जायें, सो 
विवश होकर उस बच्चेको वह काम करना 'पड़ता है। पर उस कामको करता हुआ भी न 


ः तह्दिरागत्व 
"गतोनिच्छितोप्यस्ति दारिद्य भरणादि व ॥२७० हि 


अस्ताभिलाषके क्रियामात्र होनेपर भी विरागत्वकी सिद्धि--.. सम्यर्हहि जीवके जो उप- 
भोग क्रिया देखी जाती है सो वह क्रिया मात्र देखी जा रही है, उसके साथ भावकी प्रेरणा 


भात्र ही देखी 
” रसी कारण पम्यरहष्टि जीवको विराग कहा गया है | वीतराग आआत्माकी तो बात 
हैँ क्‍या, यहां रण जन भी अनेक पटनश्रोमें ऐसे देखे जाते ने चाहते हुए भी कुछ 
गे पड़त  जगतमें कोई पो- नहीं, दरिद्रता किसी 
की इष्ट है, पर दरिद्रताके आ जानेपर उसे भोगना ही पड़ता है । तो दरिद्रताके भोगनेकी 
वह (अभिलाषा ने होनेसे उसका भोक्ता तो- नहीं कहा जा ऊता । इस हृष्टन्तसे एक यह 
प्रेरणा मिलती ऊछ थोड़ा बहुत पढ़ लिख: जानकर यह कह देते हैं कि क्‍या 
हैसारे चारित्रमो 


ग कृ प 
वेदाय भाई, रजगोहनीय कर्मका कुछ ऐसा ही उदय है कि इन भोगसाधनोंमे लगना 
जता है, हमारी वांचा तो इनमें लगनेकी नहीं है'। लेकिन जरा इस तुलनासे अपनेको तौलें, , 
तब कहें की हैस समझे कि ऐसा कहने बात ठीक है। उलना इस हृशंतमें दी गई है- 
जैसे कोई पुरुष भरण तो नहीं वाहता' है पर मरण ऊरना पड़ता है तो क्या इस तरहसे कोई. 
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है कि भोगविषयोंको चाहता तो नहीं है पर उनको भोगना पड़ता है ? क्या सचमुच इस तरह 
की विवशता है? यदि ऐसी विवशता बनी हो तब तो उसका कहना सत्य होगा और यदि इस 
तरहकी विवशता नहीं. है तो समभिये कि उसकी वह बात एक स्वच्छन्दताकी है कि हम लोक 
में ज्ञानी भी कहलायें, सम्यग्दृष्टि भी कहलायें, लोकमें हमारी ज्ञानी रूपसे ख्याति भी रहे और 
हमारा मौज भी चलता रहे-**, तो यह तो एक स्वच्छन्दता हुई । तो बात यह कह रहे थे कि 
जैसे दरिद्रताकों कोई नहीं चाहता पर दरिद्रता ञ्रा जानेपर उसे भोगना ही पड़ता है, इसी तरह 
ज्ञानी जीव पञ्चेन्द्रियके विषयोंकों नहीं चाहता है, लेकिन कर्मविपाक आये, साता वेदनीय या 
गौर श्र भी पुण्यके उदय आयें, साथमें चारित्मोहनीयका उदय भी चलः रहा है, वह प्रेरणा 
ऐसी होती है कि वह भोगोमें लग जाता है लेकिन वह न चाहते हुए उसे भोगोंमें लगना पड़ता 
है । यह एक भीतरी विवेक अपने आपको प्रमाणित कर देगा कि हाँ वास्तवमें ऐसी ही वृत्ति 
हमारेमें है कि नहीं अथवा हम उससे कुछ भला मान रहे हैं और उससे कुछ अपना हित 
समझ रहे हैं या नहीं, हमारा भुकाव उस ओर है अथवा नहीं, यह बात उनकी खुद समझ 
सकते हैं और जब हमारी इस आत्माके हितकी ओर भावना हो, उसकी झ्रोर दृष्टि दे तो अपने 
आपमें जान सकते हैं कि मेरेमें इस तरहकी अस्ताभिलाषता हो रही है अ्रथवा नहीं | तो इस 
तरह अपने आपका शोधन करें यही वास्तविक प्रतिक्रमण है । उस शोधनमें जो अपना बाहरी 
भुकाव है उसको अपनी गलती मानें और इस भेदज्ञानमें और इस आत्मस्वरूपके परिचयमें 
लगनेकी धुन बनायें । 
व्यापीडितो जनः कश्चित्कुर्वाणों रुकृप्रतिक्रियाम्‌ । 
तदात्वे रुकपदं नेच्छेत्‌ का कथा रुकूपुनर्भवे ॥२७१॥ 

कर्मज क्रिया होनेपर भी निरीह होनेका एक हृष्टान्त--सम्यग्हष्टि पुरुषके जो भोग- 
क्रिया होती है वह क्रियामात्र है, उसके साथ अब्तः अभिलाषों नहीं जुड़ी हुई है, इसलिए ज्ञानी 
के विरागता असिद्ध नही है । इसी बातको दृष्टान्तपुृवंक सिद्ध कर रहे हैं कि जैसे कोई पुरुष 
रोगसे व्याकुल है तो वह रोगका इलाज कर रहा, तो रोगकी प्रतिक्रिया करते हुए भी वह 
उस समय ऐसे रोगको नहीं चोह रहा है तो आगे रोगको कया चाहेगा ? जैसे जिसको बुखार 
है और वह बुखारकी. दवां भी कर रहा है तो कया वह चाहता है कि ऐसा बुखार मेरे सदा 
बना रहे ? अरे वह तो उस बुखारकी दवा करता है उस दुखारकों नष्ट करनेके लिए । इसी 
प्रकार यहु विषय भी एक वेदना है । और उस विषयवेदनाका इलाज है उसकी भोगक्रिया । 
तो उस समयमें पज्चेन्द्रियके भोगके समयमें भी उसे नहीं चाह रहा कि ये विषय मुझे मिलें । 
उसको ज्ञानप्रकाश होनेसे यह धुन बनी है कि मेरैको तो बीतराग विज्ञान परिणति हो, ऐसी 
उसको भ्त: प्र्त/ति है। वह तो एक निविकह॒प ध्यानकों ही -चाहता है और विकल्प आते हैं 
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तो उनसे उपेक्षा करता है कि थे वयों हो रहे हैं ? होकर भी उनमें पड़कर भी उनमें ्ुचि 
उसकी नहीं है, इस कारण वह उनसे उपेक्षा चाहता है । तो जो विपयसाधनोंके समयमें भी 
विपयोंकी नहीं चाह रहा वह श्रागागी कालके विपयोंकों वया चाहेगा ? और जर्ब॑ आगामी ' 
कालके विपयोंकोी न चाहा तो रामभगा चाहिए कि उसकी बह क्रिया बन्धके लिए नहीं है। 
यहाँ सारांश यह जानना चाहिए कि किसी कामके करते हुए यदि भविष्यके लिए अपनेकों 
कुछ चाहे तो उसको कहते हैं अन्वफल वाली श्रोर बन्ध बाली क्रिया, श्रीर जिस क्रियाको 
करके झागामी कालके लिए कुछ नहीं नाहा जा रहा है उसको वन्धफल बाली या बन्बकी 
क्रिया नहीं कहते । ऐसी प्रकाशमान प्रत्तीति सम्यग्दृष्टि पुमुषके होती है ! इस कारण उमसदी 
क्रिया मात्र देखी जाती है पर उसके उस्त क्रियाके ब-रनंकी अ्भिलापा नहीं होती । यही कांरण 
है कि सम्यर्दृष्टि पुरुषको अस्ताभिलापी कहा गया है । 
कर्मणा पीडतो ज्ञानी बुबध्शः कर्मजां क्रियाम । 
नेच्छेत्‌ कर्मप्द किझ्नित्‌ साभिलापः कुतो नयात्‌ ॥२७२॥ 

फर्मज क्रिया होनेपर भी सम्यग्हष्टिफे श्रस्ताभिलापत्वकी सिद्धि--उक्त श्लोकमें जो 
हश्टान्त दिया गया है वह दृष्टान्त जिस बातकों सिद्ध ब-रनेके लिए दिया गया है उसका वर्णन 
इस श्लोकमें है । जैसे कि रोगकी प्रतिक्रिया करने वाला वह पीड़ित समय उस समेयके रोग 
को नहीं चाहता तब फिर आ्रागेके रोगकों तो चाहँगा ही वया ? इसी प्रकार सम्यग्तानी पुरुष 
धारित्रमोहनीय कर्मसे पीड़ित हुआ अथवा चारित्रमोहनीय कर्मकृत जो विकार है उससे पीड़ित 
होता हुआ वह कर्मके उदयसे होने वाली क्रियाकों कर रहा है । उसे करता हुआ भी वह कर्म- 
पदको कुछ भी नहीं चाहता । जैसे रोगवी प्रतिक्रियाको करते हुए वह पुरुष रोग्पदको उस 
समय भी नहीं चाहता, इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष भी उस करमपदको नहीं चाहता । कमके उदय 
से उत्पन्न हुई स्थितिकों वह नहीं चाहता । तो ऐसा ५*प आगामी कालमें ऐसे ही विषय म्लि 
इस बातको तो चाहेगा ही क्या ? तब उसे -किस न्‍्यायसे अभिलापी कहा जा सकता है ? इस 
प्रसंगमें दो बातें आयी हैं---एक तो भोगोपभोगके समयमें भी वह उसे नहीं चाहता । दूसरी 
बात यह कि वह आगामी कालके लिए भोगोपभोगको चाहेगा ही क्या ? इन दो बातोंमें एक 
बात तो कुछ स्पष्ट रूपसे समभमें आा जायगी कि ज्ञानी जीव आगामी कालके लिए भोगोपभोग 
को नहीं चाहता, किन्तु यह एक सूक्ष्म बात हैं कि भोगो५भेगके समयमें भोगोपभोगको या 
कर्मजभावको, कर्मपदको नहीं चाहता है । यह बात एक ऋपने झ्राचरण ह्वारा सांध्य है | याने 
ज्ञानियोंकी यह भीतरी बात भी समभमें उसके आंयगी जों ज्ञानीके अनुकूल' कुछ अपना भी 
आधख्रण बनाये । जैसे कोई कैदीःकिस तरंहंसे जेलमें काम करता है, उंसकी किस तरहकी 
आाप्तरिक अभिलाषा है, इसको वही पुरुष भली भांति जान सकता है जो रवयं कैदी बनकर 
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काम करे अरे उसको तो वे सारे काम विवश होकर करने पड़ते हैं, उसकी श्रन्त: अ्रभिलापा 
उन कार्मोके करनेकी नहीं होती है । तो इसो प्रकार ज्ञानी पुरुषके किस तरहकी अन्तः अभि- 
लापा होती है उसको तो वही पुरुष भेली भाँति समझा सकता है जो स्वयं ही उस ज्ञानी पुरुष 
की जैसी धारामें आये । 

ज्ञानधारा व कर्मधाराका विवेक--इस प्रकरणमें यह जानना चाहिये कि इस ज्ञानी 
जीवके ज्ञानधाराकी मुख्यता है और अज्ञानी जीवके कर्मंधाराको हो मुख्यता है । ज्ञानधाराका 
अर्थ है कि रागढ्ंष रहित जो ज्ञानकी क्रियामें ज्ञानपरिणतिका ही बना रहना यह तो है ज्ञान- 
धारा भर उस परिणतिसे चिगकर जो विचारतरंग रागद्वेषादिक रूपप्रें परिणति होगी वह है 
कर्मंधारा याने जिस धारामें कर्मके प्रभावका सम्बंध है वह है कर्मंधारा और जिस धारामें ज्ञान 
का स्वाश्रयज सम्बन्ध है, परिश॒ति है वह है ज्ञानधारा । तो ज्ञानधारामें जो रहता है उसकी 
तो संसारसे मुक्ति होती है, और जो क्मधारामें रहता है उसकी संसारसे मुक्ति नहीं होती 
है । ज्ञानी जीवके मुख्यरूपसे ज्ञानाधारा है और गौण रूपसे कर्मघारा भी बन रही है, लेकिन 
जो ज्ञानधारा है वह प्रधानरूप, उसका इतना बल है कि किसी भी समय यह कर्मंघारा समाप्त 
होकर मात्र ज्ञानधारा रह जायगी । हम आपको भी यह चिन्तनमें रखना चाहिये हमारी 
जितनी परिणतियाँ होती है उन परिणतियोमें ज्ञानधारा कितनी है और कर्मधारा कितनी है ? 
एक शोधन ही तो करना है । जब अपने आपको संसारसे सदाके लिए मुक्त बनानेका उद्देश्य 
बनाया है तब हमें उसके अनुकूल शोधन करना, चिन्तन करना और आचरण बनाना है| तो 
यहाँ बतला रहे हैं कि चारित्र मोह करममसे पीड़ित हुआ यह ज्ञानी पुरुष कर्मज क्रियाको कर 
रहा है, पर उस कर्मंपदको, उस स्थितिको, उस घटनाको, उस भावकों वह जरा भी नहीं 
चाहता है | देखिये--कर्मको कर रहा है पर कर्मपदकों नहीं चाह रहा, इसीमें अन्तर समफक् 
जाते है | कर्मको कर रहा है, बाहरी क्रियाको कर रहा है, उससे और अन्‍न्तरज्भमें चलें तो 
जो भावकर्म हैं, रागपरिणमन-है उसको कर रहा है | कर रहा है मायने परिणाम रहा है, 
राग हो रहा है श्नौर राग हो रहा है यह बात तो ठीक है मगर उस रागको वह चाह नहीं 
रहा । वह राग तो कर्मपंद है । जिसे सरल शब्दोंमें यों कहा जा सकता कि ज्ञानी पुरुषके राग 
तो होता है मगर रागमें राग नहीं रहता है । वह उस कर्मंपदको नहीं चाहता 'है । तो जो उस 
समय भी कर्मंपदकों नहीं चाह रहा है उसको किस दृष्टिसे, किस न्‍्यायसे साभिलाषी कह दिया 
जायगा ? वह तो वस्तुतः अस्ताभिलाषी ही है । ु 

नासिद्धोईनिच्छितस्तस्य कम तस्या55मयात्मनः । 
'वेदनाया: प्रतीकारो न *स्याद्रोगादिहेतुकः ॥२७३॥ 
स्स्पस्टृष्टिके तिष्काम-कर्मयोगसे बन्धफलताका -अ्रसाव--ज्ञानी पुरुषकी क्रिया मात्र 
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होनेपर भी इच्छा नहीं है, इस बातको भ्रभी सिद्ध किया ।है । अब उसके बाद इस बातको . 
सिद्ध कर रहे हैं कि ज्ञानी पुरुषके इच्छा नहीं है, फिर भी उसके क्रिया हो जाती है, और 
जघन्य पदमें है ऐसी ज्ञानीकी क्रियाकी बात कही जा रही है | सशभ्यग्दृष्टिके इच्छाके विना भी 
क्रिया होती है, यह बात असंगत नहीं है, सिद्ध है । जैसे कि जो रोगी पुरुष है वह वेदनका 
प्रतिकार करता है, वेदना सही नहीं जाती है, उसवा इलाज करता है, उसका प्रतिकार करता 
है और प्रतिकार भी सही बन रहा तो कया वह प्रतिकार रोगको बढ़ाने वाला है-? अरे वह 
तो उस रोगको नष्ट करने वाला है । तो जंसे रोगका :रतिकार उस रोगको उंत्पन्न नहीं करता 
है बल्कि उसका नाश करता है, इसी प्रकार विषय अथवा कर्मका वेदनका प्रतिकार कहीं उस 
वेदनाको, कर्मंको, विषयको, भोगको बढ़ाने वाला नहीं है । उसका कारण नहीं है कि झ्रागोमी 
कालमें इसके पीड़ायें हों । यह सब तत्त्वज्ञानीकी अ्न्तरज्भमें क्या स्थिति रहती है, उस श्रनुकूल 
खुदका हृदय बनानेसे यह स्पष्ट रूपसे समभमें आती है | यों. तो हम व्यावहारिक स्वादको भी 
स्पष्ट रूपसे बता नहीं सकते । जैसे मान लो पूछा जाय कि अच्छा बताश्ों मिंश्रीका स्वाद 
कैसा होता है ? तो प्रायः सभी लोग कह देंगे कि मीठा होता है । अब पुछें कि कैसा मीठा 
होता है ? तो कहेंगे कि अ्रजी बहुत मीठा होता है। यों उसका स्पष्टरूपसे स्वाद बता न 
सकेंगे। पर जिसने मिश्रीका स्वाद चख लिया उसे उस स्वादका स्पष्ट भान अवश्य हो जायगा । 
चाहे वह मुखसे व्यक्त न कर सके, पर उसका स्पष्ट परिचय अवश्य हो जायगा । 
जैसे गोमटेश्वरकी बाहुबलि स्वामीकी मूर्तिको जिसने देखा न हो, केवल पुस्तकों 
द्वारा भली भाँति जानकारी कर लिया है कि वह मूर्ति इतनों लम्बीःहै, इतने लम्बे पैर हैं, 
इतने”लम्बे हाथ हैं, इतनी लम्बी पैरकी अंगरुलियाँ हैं, इतनी लम्बी हाथकी अंग्रुलियाँ हैं, इस 
ग्राकारकी हैं'**यों उसने सब जारी भी कर ली हो और उसका वर्शन भी वहो इस ढंगसे कर 
दे जैसा कि उसको प्रत्यक्ष देखने वाले लोग भी न कर सकें । इतना होनेपर भी उसको उतना 
स्पष्ट भान नहीं हो पाता, उतना स्पष्ट परिचय नहीं हो पाता जितना कि उस व्यक्तिको होता 
है जिसने वहाँ जाकर प्रत्यक्ष दर्शन कर लिया हो । श्रथवा झंसे स्कूलमें बालकोंको श्रमेरिका, 
रूस श्रादिकका सारा हाल पढ़ा दिया जाता है, वहाँ -ऐसी-ऐसी नदियाँ हैं, ऐसे पहाड़ हैं इस 
इस तरहके विशाल भवन है आदि तो चाहे वे बालक वर्णन तो इतना इच्छा कर दें जैसा कि 
वहाँ जाकर देख आने वाला व्यक्ति भी न कर सके, पर उतना स्पष्ट भाने, उतना स्पष्ट परि- 
तय उन्हें नहीं हो पाता जैसा कि वहाँ जाकर प्रत्यक्ष रूपसे देख आये हुए व्यक्तिकों होता है । 
तो बात यहाँ यह कही जा रही थी कि ज्ञानी पुरुषकी अन्त: अभिरुचि कैसी होती है, इसका 
स्पष्ट परिचय लेना है तो उसके जैसा ही कुछ अपं॑नेको भी बनाना होगा, और भी एक दृष्टान्त 
देख लीजिए---किसी व्यक्तिका (स्त्रीका अ्रथवा पुरुषका) कोई इृष्ट गुजर गया हो तो लोग उसे 
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-बंते समभाते हैं पर उसके रोना बन्द नहीं होता। बहुत-बहुत समभकाकर जब हारे जांते हैं: 
तो कहते हैं कि देंखी कैसा इसे उस इष्ट -व्यक्तिसें राग हैं कि बहुत-बहुत संमकानेपर भी इसकीः.. 
अमभमे नहीं आता । तो इने सेब बं।तींके होते हुए भी उसकी कैसा रांग है, इसका स्पष्ट परि- 
अये इन समकीनें वालोंकी नहीं हैं । इसका स्पष्ट परिचय तो उसे हीं है जिसे इष्टका वियोग: 
हुआ हैं । तो इसी प्रकार यह ज्ञोनी पुरुष क्रिया करके भी उसे क्रियामात्रसें उसको अपेक्षा है 
इसलिए उसे चाहती नहीं है; अतेएवं सम्यम्हृष्टि पुरुंषंकी सांधिलॉपं नहीं कही जा सकते .। 
“:  संम्यग्टष्टिरंसों सोगोच सेवमानोंप्यसेवके: । 
हे 5; नीरोगस्ये न-रागाय कर्माइकामकंत॑ येतेः ॥२७४॥॥ 

सम्यंस टिकी  उपभोगकियासें भी अ्रेसेंकक्ता -- अ्रंब इस श्लोकमें यह बतला रहे-हैं कि. 
संम्येग्ट्ष्टि जीव भोगोंकों भोंगेता हुआ भी भअसेंवके है याने उ्ते क्रियांश्रोंमें, पण्चेन्द्रियके विषयों 
में क्रियों होकर भी वह भोगोंकों सेंवेता हुआ भी असेवक है । तो सम्यस्टंष्टि पुरुष भोगोंकों' 
सेव रहा है; फिर भी उनको सेंवेंक नहीं मोना जांतो, क्योंकि रांगेविंहीन पुरंषकी इच्छीके बिना 
किया हुआ काम उसके रागके लिए नहीं कह जा संकंतो । जिस समय राग नहीं है और उस 
क्रियाकों किसी घट नो - प्रसेंगंसें करना पइ़ता है तों करके भी उसकी क्रिया उस रागके लिंए 
नहीं बनों हुई है'।. जैसे विंवीहंमें गीत गानेके लिए महिलांधोंकी बुलाया जॉतां और उनको. 
फिर व्यवहांरमें कुछ बतासे भी बाँटे जानेका रिवाज है। तो रिवाजके कारण महिलांयें गीत 
गंती हैं, न कि उस . विवाह होने वाले व्येक्तिकें रागंके! कारण । तो उनवा वह श्राना जाना 
गाना बजाना आदि रागेकें लिए नहीं कहाँ जा सकेता । तो जिनकी रागेके लिए क्रियायें नहीं 
है वे उन क्रियाश्रोंकीं करते हुए भी. उनेके अकर्ता हैं अ्रथंवां असेवर्क हैं। एंसे ही झाशय बद- 
लता है. वैसे ही उसकी क्रिंयामें भी अन्तर भीतर पड़ जांता है, और बाहरी क्रिया यद्यपि 
वेसी-ही रहती है.। जैसे कोई लंडकी शोंदीं योग्य जवान है और उसकों पिता उसकी माँ से 
वात कर रहा हों किमैंने अमुक जंगह लड़के देख लिया है, वह बहुत अच्छे कुंलक है। 











गमुके. तिथिकों विवाह होगा इसे सारी बांतोंको उसे लेंडकीने- सुन लिया । बस. उसको 
चित्त प्लेट गया । उसके चित्तमें यहीं बात बरस गई कि बस मेरी तो सब कुछ वंहीं है, अब 
तो मेरा जीवन वहीं पार होगो । यहाँकां तो अब कुंछ भी मेरा न रहा**'। इतंनी बातें. चित्त 
में समा जानेपर भी वह लड़की जब॑ तके उस घंरमें रहती हैःतर्ब तक वहाँक़ी क्रिंयाये ज्योंकी 
यो करती है। अंगरे वहाँ कोई नुकसान पहुंचाता हों तो उसकों भी बचाती है, उसके माँ बाग 
णे कोई कुछ कह दे तो वह अपने माँ-बापको अपनों बड़े अंनृरःग भी दिखाती है, फिर भी 
उके चित्तमें यह'बात समायी हुई होती है कि. यहाँ मेरी पूर न पंड़ेगो, पूरा तो वहाँ ही 
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पड़ेगा, वहीं मेरा सब कुछ है । यहाँ मेरा कुछ नहीं है | यों ही समभिये कि जिस व्यक्तिका 
यह प्रोग्राम बन गया है कि मुझे तो केवल शुद्ध अमृत, कर्म शरीर आदिसे रहित मात्र अनन्त 
चतुष्टय सम्पन्न स्थितिमें अ्रनन्‍्त काल रहता है, वही मेरा वास्तविक घर है, वहाँ ही मेरा 
पूरा बड़ेगा, यहाँ मेरा पूरा न पड़ेगा । यहाँ कुछ मेरा है ही नहीं । जिसको भीतरमें यह ज्ञान- 
प्रकाश मिल गया है उसके लिए तो फिर इस संसारमें रहना और इन भोग प्रसंगोंमें रहना 
उसके लिए सब उपेक्षा भावोंसे होता रहता है । मेरा घर तो वह है, यहाँ मेरा पूरा नहीं 
पड़नेका | इस जीवकी बात क्या कहें, यह समस्त संसार मात्र हमार। पूरा पाड़ सकने वाला 
नहीं है । यह जीवन तो कुछ समयका है और फिर यहांके विकल्पोंमें, यहाँकी ममतासे, यहां 
की भ्रन्य प्रक्रियाग्रोंसे मेरा क्या पूरा पड़ेगा ? संसारमें किसी भी बातसे, किसी भी घटनासे 
मेरा पूरा नहीं पड़ता, भेर। तो प्रोग्राम एक मुक्तिका ही है। किसी भी परद्रव्यका मुझे रंच 
भी विश्वास नहीं है । तो जिसको धुन जिसका प्रोग्राम मुक्तिका बन चुका है उसके लिये फिर 
यहाँके भोगोंकी, विषयोंकी, आरामोंकी, देहोंकी क्या इच्छा हो सकती है ? तो इन सब दृष्टन्तों 
से यह सिद्ध किया गया है कि सम्यम्दृष्टि पुरुषके इच्छा न होते हुए भी क्रियामात्र देखी जाती 
है और सम्यग्हृष्टि पुरुषके इच्छा न होते हुए भी क्रियामात्र देखी जाती है और सम्यग्दृष्टि पुरुष 
के क्रिया होनेपर भी, भोगोपभोग होनेपर भी उनकी वाजञ्छा नहीं रहती है । यों वह सम्यर्दृष्ट 
जीव साभिलाष नहीं होगा । 
अस्ति तस्यापि सदृहृष्टे कस्यचित्कर्मचेतना । 
ग्रपि कर्मफले सा स्यादर्थतो ज्ञानचेतना ॥२७५॥ 
किसी किसी सम्यन्हृष्टिक कम व फलमें कुछ चेतना होनेपर भी ज्ञानचेतनाको ही 
सिद्धि--किसी-किसी सम्यग्हृष्टिके कर्मचेतना, और करमंप.ल चेतना भी है, पर वास्तवमे वह 
ज्ञानचेतना ही है। इस श्लोकमें जघन्य पदमें रहने वाले सम्यग्हृष्टिकी चेतनाके सम्बन्धमें दो 
बातोंका प्रकाश क्या गया है--(१) एक तो यह कि जितने अंशमें सम्यग्हृष्टिकी उपयोग बुद्धि 
कभी किसी भोगकी ओर होती है, कभी किसी क्रियाकी और होती है तो जो उसके करनेकी 
हा क्रियाकी जो भी रति है आखिर रति विषयका उदय भी चलता रहता है और जैसे शव 
छठे गुणस्थानमें विशेष श्रमत्त अवस्थामें उसके कार्यकी जो भी प्रदृत्ति है तो वहाँ थोड़ी बुद्धि 
भी उस ओर है । इस स्थितिमें उसके कर्मंचेतन। भी कही जाती है, और भोगोपभोगकी वृत्ति 
है, प्रतिकार भी सही, प्रतिकार भी वह कर तो रहा है और उसका फल भी कुछ भोगता 
रहता है, कुछ रमता भी है, रुचि भी है तो कर्मफल चेतना भी है लेकिन दूसरी बात साथमें 
यह कही जा रही है कि वह वृत्ति एक मिश्रवृत्ति है, केवल कर्मचेतना, कर्मफलचेतना वाणी 
े वृत्ति नहीं है । उसके साथ दर्शन मोहका अनुदय होनेसे जो अपने आपके आत्माकी, ओर उसका 
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सम्बन्ध है, उसकी दृष्टिसे देखा जाय तो वह बात वास्तवें ज्ञानचेतना ही है । इस सम्यंग्दष्टि 
जीवके जो भी परिणाम हो रहा है वह एक परिणाम आज्ञव, बन्च, सम्वर, निर्जरा इन चारों 
का कारण बन रहा है क्योंकि जघन्य पदमें सम्यग्हष्टि जीवके आख्रव, वन्ध, सम्व॒र, निर्जरा ये 
चारों ही निरंतर चलते हैं | सम्वर और निर्जरा तो चल ही रहे हैं, साथ ही झआाखव और दंध 
भी निरन्तर चल रहे हैं । जब प्रतिक्षण ये चल रहे हैं तो एक क्षणमें परिणति तो एक होती 
है। जो भी पर्याय हुई वही पर्याय चारोंका हेतुभूत बन रहा है किप्तु वहाँ यह विवेक करना 
होगा कि जो जितने अंशमें राग है उतना राग तो झ्रारूव बंधका क।रण है और जिन अंशोंमें 
विरागता है, भौर ज्ञानभाव है वह तो सम्वर निर्जराका कारण है । तो परिणामके होनेपर भी 
वह परिणाम ऐसी निरजेरा वाला है कि जिसमें यह विवेक व.रना होता है कि केवल रागका 
परिणाम नही, केवल पूर्ण वराग्यका परिणाम नहीं, तो उसमें भ्रशिक ढंगसे दोनों शक्तियां 
पड़ी हुई हैं। तो इसी तरह चेतनाके सम्बन्धमें भी समझना चाहिए । भले ही वह एक समय 
का परिणाम है जिसमें भोगमें प्रवृत्ति है और क्रियामें भी प्रवृत्ति है, इतनेपर भी वहाँ सबलता 
ज्ञान ध्यानकी है, उपेक्षाकी है, उस वृत्तिसे हटे रहनेकी है । श्रतः श्रांशिक कर्मचेतना, कर्मफल- 
चेतना होकर भी वस्तुतः उसके ज्ञानचेतना है । 
चेतनाया: फल बन्धस्तत्फले वाइथ कर्मरणि । 
रागाभावान्न बन्धोस्य तस्मात्सा ज्ञानचेतना ॥२७६॥ 

किसी सम्यग्हश्कि कर्म व फलमें कुछ चेतना होनेपरः ज्ञतनवेतनाकी ही सिद्धि मानने 
का कारण--उक्त श्लोकमें किसी-किसी सम्यग्दृष्टिके कम॑ और कर्मफलके सम्बन्धमें चेतना 
बताकर भी अपने कर्ममें भी बुद्धि है, फलमें भी बुद्धि है। ऐसा कहकर भी जो उसे वास्तविक 
ज्ञानचेतना कहा है अर्थात्‌ वहाँ मुख्यता ज्ञानचेतनाकी है और उस मुख्य ज्ञानचेतनाके कालमें 
कर्म श्रोर फलमें जो बुद्धि चलती है वह गौण है, ऐसा जो कथन किया गया और वहाँ ज्ञान- 
चेतनाका ही सम्रथन किया गया उसका यहाँ कारण बताया गया है। उस सम्यग्हष्टि जीवके 
कर्ममें और कर्मफलमें जो चेतना चल रही है जघन्य पदके कारण घारित्र मोहके विपाकमें जो 
कर्म श्रौर फलमें बुद्धि चलती है उसका फल तो बन्ध है, इसमें तो कोई सन्देह है नहीं, लेकिन 
उस सम्यस्टष्टि जीवके गज्ञानभावका शअ्रभाव हो गया है। उस रागमें राग नहों रहा है, उस 
प्रतिकारमें श्रभिलाषा नहीं रहो है । अभिलाषा उसे कहते हैं जहाँ यह भाव बने कि मुभे आगे 
भी विपय मिलें, भोग बनें । जिस जीवके ऐसी अ्भिलाष) जगी है, उसके अभिलाषा कही 
जाती है। आन्तरिक अभिलाषा वह है जहाँ अन्तरज्भमें ऐसी इद्धि बने कि मुझे ये मौजके 
साधन फिर मिलें, आगे मिलें, मिलते रहें, इस 6रहका भाव और वासना बनी हो तो सम- 
भेना चाहिये कि वह अभिलाषावान है और डि.सको कुछ प्रतिकार समयमें भोगोपभोगके समय 
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में यहें अंभिलोष! नहीं है, यहे रुचिं-नहीं है कि. ये मुझे प्राप्त हों या यें मुंफे चाहिएँ, . उन्हें 
श्रहिंते रूप सम रहा है, ऐसी कोई अ्ॉन्तेरिके स्थिंतिं है। ऐसी स्थिति उसे अंभिलाषोवॉन । 
कैसे कहाँ जा संकेता है? ऐसा कंहों जॉयरग्गो कि उसके राग नहीं हैं।। यहाँ इंस तरह निरखिये' 
कि-जैसे मारने लो सिरदर्द हो रहा है तो! सिरदर्द होनेपर आप उसका प्रतिकार तो करते “हों 
हैं; उस दंवाकी तो चाहते हैं ना, मगर दवोकी चौंहकेरं भी, उस सिरद्दका प्रतिकार चहिकर 
भी आप उनमें रांगें नहीं करतें । दूसरोंसे भी श्राप कंहंतें हैं. कि! भाई हमारा सिर दोव॑* दो 
तो मानो कोई सिर दांबे भी रहां हो, दवोकां प्रयोग भी किया जा रहा" हों, उस समय अप 
कुंछें चैन भी अनुभव करते हैं इतनेपंर भी श्रापकी उस चैनमें:राग नहीं, उस प्रेंतिकारमें! रंगे 
नहीं । क्यों ओप ऐसी अच्तः अभिलाषा है कि दिनभर मेरी इसी तरह इलाज होतों रहें 
इसी तंरह मैं चैन मॉनतां रहूं ? अरे उस सिरंदर्दकी प्रतिकार करते हुए भी उसमें कुछ ऊँप- 
चोर करते समय चैन मानते हुए भी जंरा अपने अ्रन्तरज्भंके: भावोंकों तो पहिचांनो ।-आ्रोपकों 
उन किसी चीजोंकी अभिलाषा नहीं है; ठींके इंसीं प्रंकार ज्ञानी पुरुंषकी बांह्य क्रियाये - ऐसी 
दिखती हैं कि वह भोगोंप॑भोगमें भी लग रहों, उनमें कुंछ॑तुप्तसो भीः हो रहां। इतनेपेर भी 
उसकी उन सब भोगोपभोगके साधनोंसे अ्रन्तरजुसे उपेक्षाभाव' रहता हैं उनकी वहें: ग्रेमिं 
लाषा नहीं करता, वह तो संदां अंपने आपके स्वतैत्वेकी हीं घुनं रखंता है | अतः उसे सांसा- 
रिक भोगोंसे अ्रस्तार्भिलाष ही कहते हैं, उसकी अन्त: इच्छा इने सॉसोरिक-सुखोंको भोगनेकी 


नहीं होती है । 





अस्तिं ज्ञान यथा सोख्यंमन्द्रियं चाप्यत्तीन्द्रियम । 
आय हयमनादेयं संमादिय पर हयम ।॥२७७॥  : 
संम्पस्टंशिंक ज्ञ।नवेतंनाकी सिद्धिके प्रकेररँमें: प्रांह्म व श्रंग्राह्म जॉनका -वरंम-+भ्रब् 
इसी विष॑यके' स्पष्टीकरणके लिए सुख और ज्ञानेके दो प्रकार बंतीयेगंए हैं, जिसके वर्ण नव 
बाद यह बात॑ सुंगमतेया विदित हो जाँयंगी कि सम्यरंष्टिः जीवंकी ऐसे अपूर्सी विकीस - और 
किसी भी विंकारंकी वॉांचछो नहीं है। जिस प्रंकारं ज्ञान :दों प्रकोरंका होतो है उसी” प्रकार 
सुख भी दो प्रंकारकी होते हैः। श्ञानके दो  भेंद हैं---(१) इन्द्रियेज॑न्य शान और - (२) अती- 
न्द्रियि ज्ञान । जो ज्ञात इन्द्रियके निमित्तसे उत्पन्न: होतीं है भ्रथति इन्द्रियंका निमित्तें पार्कर जों 
श्रांत्मी अपने आपकी थोग्येतास अपनी ज्ञानपरिशांतिकों बनाता है वह तो है इन्द्रियज : शान 
और जो इंच्द्रियकों निर्मित्त पाये बिना, अपेक्षा किए बिना स्वयं अपने आप जो अपनी योग्यता 
से ज्ञान प्रकंट होंता है. बंहःहोता- है अतीन्द्रियं ज्ञानें । तो जैसे ज्ञान दो प्रंकारके हैं. उसी प्रकार 
सुख-भी दो प्रक्ारके हैं भ्रर्थात्‌ झ्रांनन्‍्द गुरशके ये दो पेरिणंमन जो दुःखसे विपरीत हैं दुःखेंसे 
अलूग हैं वे भी दो तरहंके हैं--( १) इन्द्रियंज 'सुंख और (२) अतीरन्द्रिय सुंखें । जो-सुखें. मन 
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से, संकल्पसे उत्पन्न हो उसे तो समभिये इन्द्रियण सुख और जो इन्द्रिय मनकी अपेक्षा किए 
बिना केवल आत्मीय आनन्द हैं उसे समभिये अतीन्द्रिय सुख । तो इन दो प्रकारके ज्ञान और 
सु्खोंमें जो इन्द्रियण और अनिन्द्रियज ज्ञान है वे तो ग्राह्म हैं नहीं और जो अतीन्द्रिय ज्ञान ला 
ग्रतीन्द्रिय आनन्द है वह ग्राह्म है, उपादेय है । इन्द्रियज ज्ञान और इन्द्रियज सुख वों आदेय 
नहीं हैं उसका कारण अब बतलाते हैं । 
नून॑ यत्परतो ज्ञान प्रत्यर्थ परिणामि यत्‌ । 
व्याकुलं मोहसंपृक्तमर्थादृदुःखमनर्थवत्‌ ॥२७८॥ 

प्रत्यर्भपरिणामि होनेसे इन्द्रियज ज्ञानकी व्याकुलता, मोहसंपृत्तता, ढुःखस्वस्पता बच 
ग्रनर्थकारिता--ज्ञानके सम्बन्धमें बताया जा रहा हैं कि जो ज्ञान इन्द्रिय और मनकी सहा- 
यतासे उत्पन्न होवे । सहायताका ग्रथ है-जितना आलम्बन है, जितना निमित्त है अर्थात्‌ इन्द्रिय 
और मनकी वृत्तिका निमित्त पाकर जो आत्मामें ज्ञानपरिणति हुई है वह इन्द्रियज ज्ञान प्रत्यर्थ 
परिणामी है तो क्रम-क्र मसे परिणमन करता है । अब इस अर्थका परिज्ञान हुआ, अब इस 
प्रथै विषयक विकल्प हुआ, यों पदार्थो्मे प्रत्येक पदार्थके उपयोगपूर्वक उनको विषयमें, ला 
लाकर यह क्रमसे परिणमन करता है। इसी कारण यह व्याकुल है और मोहसे मिला हुआ 
है, दुःखस्वरूप है और ग्रनर्थको करने वाला है। इस प्रकरणको जो .कि कुछ श्लोकों तक 
चलेगा यह ध्यानमें रखनेकी बात है कि उस विकारकों और उस हीनताका अभेद करके ज्ञान 
रूपसे वर्णन किया जा रहीं है, क्योंकि जो कुछ है वह सब ज्ञान ही तो है । जिस स्वभाव 
परिणमनमें प्रत्येक प्रिणमनको हम ज्ञानख्पयसे आसानीसे निरख सकते हैं वह ज्ञान ही तो है । 
आत्मा यदि ज्ञानमें अवस्थित हो गया, जंसा चारित्र होना चाहिये था वैसा हो गया, ज्ञान ज्ञान 
में अवस्थित हो गया, अब ज्ञानखूपतासे स्थिर हो गया, सम्यग्द्शन हो गया, श्रद्धांव हो गया 
तो वहाँ हुआ वया हैं कि वह जीवादिक श्रद्धान रूपसे तो ज्ञानका ही -तो परिणमन हुआ है । 
जैसे हम स्वभावपरिणमनोमें सबको ज्ञानरूपमें निरख सकते हैं तो यहाँ भी इस समय इन सुख 
दुःखोंको, इत सब हीन प्राचरणोंको, हवीन वृत्तियोंको ज्ञानहपसे बताया जा सहा है । यह ज्ञान 
अ्रतीन्द्रिय नहीं है, यह ज्ञान स्वाभाविक विकास वाला नहीं है विन्तु 'मोह सम्बत है, व्याकुल 
है, अनर्थ॑खूप हैं, दुःखस्वर्प है । इतने जो यहाँ अवगुण आये हैं उनका कारण मूलमें देखा गया 
है । सो बता रहे हैं कि यह प्रत्येक अर्थसे रुक-रककर क्रम-क्रमसें विषयको जान रहा है । इस 
काररामें वे सब अवस्थायें ध्वनित हो गयीं । रुक रुककर जान रहा है, इसका कारण क्‍या 
है ? इष्ट विषय साथ लगे हैं, अनिष्ट विषय साथ लगे हैं तो उनको इसी कारण ग्रहण कर रहा ' 
है । इस क्रम वाले ज्ञानमें भी बल तो इस ही बुद्धिका, उपयोगका पड़ा हुआ है ना । राग है, 
डैत है, ईस कारण ऐसा भी वर्णन है। ऐसा उसका अब्तः: उपयोग बना है, विचार तरंग- 
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आदेश क्यों है कि गुरभेद करके किसी पृथक्‌ पृथक्‌ गुणका कुछ परिणमन देख करके अनुभव 
करेंगे ती वह सत्य श्रनुभव न होगा । वहाँपर भी केवल तृप्तिके लिए, अनुभूतिके लिए यह 
वर्णन है । पर इस वर्णानसे एक यह मार्ग मिल गया कि हम अ्रपनेकों केवल ज्ञानरूपसे अनु- 
भव कर सकते हैं । श्रव यहाँ शान्तिमार्गके सम्बंधमें भी देखिये-आत्मा तो वस्तुतः एक अ्रखण्ड 
पदार्थ है । उसमें पृथक्‌-पृथक्‌ कोई गुण या परिणमन नहीं पड़े हैं । वह एक पदार्थ है और 
प्रति समय उसका एक-एक परिणमन होता रहता है | तव जो भी परिणमन होता वह एक 
ही परिणमन है। उसमें नाना परिणमन नहीं हैं । यह तो तीढ् प्रवृत्तिके लिए गुणभेद ्रौर 
परिणमन भेद करके बताया जाता है | भ्रव इस प्रसंगमें भी देखिये--गुणभेद न करें, पर्यायभेद 
न करें और हो रहा है एक समयमें एक परिणमन, इस मार्गसे भी हम एक परिणमन इस 
संसरणमें मान रहे हैं तो भी वहाँ दुःख नहीं है । क्या ऐसा अभेद एक परिणमन मान लेने 
पर दुःख मिट जायगा ? यहाँ पर्यायमें तो जो बात पड़ी हुई है वह तो अपना प्रभाव दिखा- 
थेगी ही । तो यों यहाँ अन्य बातोंको भिन्न-भिन्न न कहकर एक ज्ञानरूपसे बताया जा रहा 
है । दूसरी बात यह भी समभमें आयगी कि हाँ बात यह ठीक तो लग ही रही है, हम जितना 
भी दुःखी हो रहे हैं उसमें बांत क्या है ? बस यह ज्ञान ही हो रहा है । जहाँ हम सुख भोगते 
हैं, ज्ञाननें उस रूप कल्पनायें किया, उस रूपसे जानने वण्ला ज्ञान यही तो सुखी हो रहा है। 
जब दुःखी होता है तो उस ढंगका उस पद्धतिसे जानने वाला ज्ञान वही तो दुःखरूप है । तो ' 
यहाँ यह ज्ञान चूँकि अर्थंके अनुसार विकल्प बना रहा है इस कारण वहाँ उस कालमें भी दुःख 
रूप बन रहा है | जैसे कि जब कोई सोच रहा हो कि यह मनुष्य मेरा विरोधी है और मेरी 
इस बरबादीपर तुला हुआ है और इसके चित्तमें सदा यह बात रहा करती है, कोई भोग हुआा 
तो उसीको नष्ट कर दें आदिक इतने विकल्प किये किये' जा रहे तो क्या किया जा रहा ? 
ज्ञान किया जा रहा उस ढंगसे, तो उस ढंगसे किये जा रहे ज्ञानमें क्या वहाँ कलेशका अनुभव 
नहीं हो रहा है ? तो जिस समय यह प्रत्यर्थंपरिणामी इन्द्रियजन्य ज्ञान अपने विकत्पमें चल 
रहा है तो वहाँ दुःख भी भोगा जा रहा है | तो इस श्लोकमें यह बताया गया है कि इन्द्रिय- 
जन्य ज्ञान केवल इस कारण ही दुःखरूप नहीं है कि उसमें ज्ञानपदार्थसे श्रतिरिक्त अन्य पदार्थों 
की जिज्ञासा बनी हुई है, इस कारणसे वह द्ुःखी है कि चूँकि श्रथंके अनुकूल विकल्प बन रहे 
हैं श्रतः तत्काल भी दुःखी है । ह 
प्रमत्तं मोहयुक्तत्वान्निक्षष्टं हेतुगौरवात्‌ ! 
व्युच्छिन्तं क्रमवर्तित्वात्‌ कच्छू चेहाद्युपक्रमात्‌ ॥२८१॥ 
प्रमत्तता व निक्ृष्टता होनेके कारण इन्द्रियज ज्ञानकी दुःखप्रदता--उत्त इलोकके 
कथनको ही इस श्लोकमें स्पष्ट किया जा रहा है । वह प्रत्यर्थपरिणामी इन्द्रियज्न्य ज्ञान ६:ख- 
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प्रद है । प्रथम कारण यह है कि मोहयुक्त होनेसे वह ज्ञानप्रमत्त बना हुआ है, शान्तिमार्गमें 
वह सावधान नहीं है अतएव वह प्रमत्त है, क्‍योंकि वहाँ मोह मिला हुआ है । वह ज्ञानसमूह 
ज्ञान है। दूसरा दोष यह है कि उस ज्ञानमें हेतु बहुत चाहिये, जैसे इन्द्रियजन्य ज्ञान कुछ भी 
किया जा रहा हो, देखा ही जा रहा है तो वहाँ इन्द्रिय निर्दोष चाहिये और इसके भीतरके 
इन्द्रियावरणका क्षयोपशम भी चाहिए, पदार्थ सम्मुख चाहिये और फिर उस तरहका ख्याल 
होना चाहिये । यानें कितना साधन हुआ करते हैं तब यह ज्ञान प्रदत्त होता है । तो इतने 
अ्रधिक हेतुओंसे होता है, हेतुशंके बिना नहीं होता है। इस कारणसे यह ज्ञान निद्ृृष्ट ज्ञान है । 
देखिये--ज्ञानका स्वभाव स्वतः स्वयं सहज प्रतिभास करते रहनेका है और इस ही में ज्ञानका 
अनन्त बल, अनन्त प्रभाव और चमत्कार जाना जाता है| जब यह ज्ञान ज्ञानस्वभावकों लिए 
हुए होता है, इसका जाननेका स्वभाव है तो यह स्वयं सहज सर्वको जान जाये, मर्यादा बने 
इतनेको ही जानेगा, इतनेको नहीं तो यह तो ज्ञानकी निद्ृष्टता है । जैसे कोई उत्तम कुल वाला 
पुरुष वु लके विपरीत अभिरुचि वाला काम करे तो लोग उसे घिवकारते हैं कि अरे इतना बड़ा 
निकृष्टठ काम किया है । तो इसी तरह यहाँ भी देखिये कि ज्ञानका माहात्म्य प्रभाव तो इतना 
उत्कृष्ट है जैसा कि प्रश्न श्नरहत और सिद्धमें पाया जा रहा है | भगवान कितने महान्‌ हैं, कैसा 
उनका विशुद्ध ज्ञान है कि वे तीन लोक तीन कालके समस्त पदार्थोकों बिना कुछ मर्यादा लिए 
अ्मर्यादित रूपसे जान रहा है। तो ऐसा जानना यह तो है इस ज्ञानकी शोभा, शज्भार, 
श्रेष्तता, चमत्कार आदिकी बात, लेक्नि जो ज्ञान इस स्वभावसे गिरा हुआ है और यह ऐसे 
अनुचित रूपसे जानने लगा है कि इन्द्रियाँ ठीक हों दब जाने, इन्द्रियावरणका क्षयोपशम हो 
तब जाने, पदार्थ सामने हो तब जाने, इतनेपर भी कोई अखें खोले तो वह रसका ज्ञान न 
कर पायगा, इस तरह उसमें नियम भी पड़ा हुआ है । तो इतनी जहाँ कटिनाई है कि हेतु जब 
सामने हो तभी जान पाये, तो उसके ऐसे जाननेको निद्ृष्ट बताया गया है। यह प्रत्यर्थ परि- 
णामी इन्द्रियजन्य ज्ञान निकृष्ट है। मूल प्रसंभ यह चल रहा है कि सम्यग्दृष्टि ज्ञानी पुरुषकों 
इन्द्रियविषयोंमें अ्भिलाषा नहीं है, उसी प्रसंगमें बताया जा रहा है कि कौन ज्ञान ग्राह्य है 
और कौन ज्ञान अग्राह्य है ? इसका सम्बन्ध इससे यों मिल जायगा कि ज्ञानी जीवकी धघुनमें 
यह बात है कि यह ज्ञान तो ग्राह्म ही नही है जिसके द्वार। हम विषयोंमें प्रवृत्ति कर रहे हैं । 
तो जहाँ ऐसे उस ज्ञानकी ग्राह्मता ही कोई मिटा वैवे तो फिर विषयोंमें #भिलाषा ही क्‍या 
होगी ? यह है उसका मूल पौरुष । इसी हेतुसे यहाँ ग्राह्म और अग्राह्म ज्ञानकी बात चल रही 
है। तो यह ज्ञान जो कि इन्द्रिय द्वारा जाना जा रहा है, प्रत्यर्थ परिणामी हो रहा है यह तो 
उसकी निक्ृष्ट दशा है । भला इस जानकारीसे भी जिसको उपेक्षा हो रही हो उसे विषयोंका 
$ भिलाषी कैसे व हा जायगा ? यों तो लोग अपने-अ्पनेंकों सम्यस्दष्टि कहने वाले लोग खुलकर 
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मौजमें भी रहते हैं और यह बहाना भी वताते हैं कि चारित्र मोहका उदय है इसलिए हम 
इन भोगसांधनोंका त्याग नहीं कर पाते हैं और हमारा भीतरी श्वद्धान तो वैसा हीः है, जैसे 
कि अरहंत सिद्धका है, यों इन बातोंका दुस्पयोग किया जा सकता है, पर यहाँ अन्तरज़ुमें 
देखो कि सम्यग्हष्टिके कितनी अधिक विश्ुद्धि है कि वह जानकारी सब रखता है लेकिन उस 
जानकारीके करते हुए उससे अपना महत्त्व नहीं समभता है । ह 

व्युच्छिन्वता और कृच्छता होनेके कारण इन्द्रियज ज्ञानकी दुःखप्रदता--श्रज्ञात्ती मोही 
लोग कुछ थोड़ासा ज्ञान पाकर भी बड़ा मद किया करते हैं पर ज्ञानी पुरुष जानता है कि भरे: 
यह तो इन्द्रियजन्य ज्ञान है, छुट्पुट ज्ञान है, क्मवर्ती ज्ञान है श्रतएव यह मिट जाने वाला है। 
जिस पदार्थकी जो जानकारी बन रही है वह कितनी देर ठहरेगी ? वह तो मिट जायगी, फिर 
दूसरी जानकारी होगी | तो जो ज्ञान मिट जायगा उस ज्ञानमें क्‍या ग्राह्मता अ्रथवा उस 
मिट जाने वाले ज्ञानके बलपर जो कुछ विषयभोग उपभोग विकल्प प्रवृत्ति बन रही है. वह 
प्रवृत्ति क्या ग्राह्म होगी ? तो यह इन्द्रियंजन्य ज्ञान क्रमवर्ती -होनेके कारण मिट जाने वाला 
है, इस कारण यह ज्ञान दुःखरूप है । यहाँ यह बात भी ध्यानमें लाने योग्य है कि यद्यपि प्रश्ु 
का भी ज्ञान चूंकि पर्याय रूप है ही, जानन हो रहा, वृत्ति चल रही, इस कारणुसे वह भी 
प्रतिक्षण नवीन-नवीन होता है किन्तु उसे विच्छुन्न नहीं कहते हैं, क्योंकि जिस रूप वह जान 
रहा है उस रूप जाननेकी धारा चल रही है, इस कारण उसे नष्ट होने वाला नहीं कहा गया 
है । जिसकी वह जानकारी ही न रहे, भिन्न-भिन्न - जानकारी होकर ऐसे ज्ञानमें विच्छुन्न शब्द 
का यहाँ प्रयोग करना चाहिये । तो यह इन्द्रियंज्ञान क्रमवर्ती है इस कारण विच्छुच्न है, तो 
प्रकट है कि दु:खप्रद है । इन तीन कारणोंके अतिरिक्त चौथा कारण यह है कि ये ईहा भ्रादिक 
उपक्रमसे उत्पन्न होते हैं, इस कारणसे ये क्वच्छ हैं, कठिन हैं । अकेला किसी पदार्थकों हमें 
निश्चय करता है तो पहिले दर्शन होना चाहिए, बादमें ऋवग्रह, ईहा, अ्रवाय हो, निर्णय यहाँ 
होता है । यद्यपि पदार्थ यही अवग्रहमें जाना गया, किन्तु अवग्रहमें विशेषका कुछ आ्राभास नहीं 
है, और ईहा जाना गया, विशेष जाना गया, पर वह जाना गया इस आधारपद्धतिसे कि यह 
होना चाहिये । यह है इस तरहका एक निश्चय और एकाकार दिनां समका गया है और 
श्रवायमें उसका निश्चय हुआ है और धारणामें तो इतना तीब्र निश्चय संस्कार पड़ा हूं कि वह 
समय-समयपर याद कर लेता है। तो देखिये--पदार्थंका निश्चय करनेके लिए वितने रूप 
पद्धतियोंमें से गुजरना पड़ा ? तो जहाँ ईहा झादिक मुक्त ज्ञानोंका, श्यत्वोंका श्रपाय हुआ, ऐसा 
उत्पन्न होने वाला ज्ञान तो बड़ा कठिन बन रहा है | जब कि उस इद्धज्ञान, वे बलज्ञात, 5भ 
का ज्ञान, एक यह काम करनेके लिए क्या कठिनाई है ? वह तो सहज हो रहा है, उुन्दर हो 


रहा है और सर्व परिज्ञान हो रहा है । 
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परोक्ष तत्परायत्तादाक्ष्यमक्षसमुज्भ वात्‌ । 
सदोष॑ संशयादीनां दोषाणां तत्न संभवात्‌ ॥२८ २॥। 

परोक्ष, आक्ष्य, संशयादि दोषसय इच्द्रियजज्ञानकी ग्रमादेशता---इर्द्रियजन्य ज्ञान ग्रांह्य 
नहीं है। क्‍यों ग्राह्म नहीं है उसका कारण बताया जा रहा है-प्रथम कारण यह कहा जा रहा 
है. कि वह दुःखरूप है, क्‍यों दुःखरूप हैं ? इसके हेतुमें बताया गया है कि चूंकि उसमें अज्ञात 
पदार्थकी जिज्ञासा बनी रहती हैं, आर इतना ही नहीं, किन्तु वह ज्ञान तत्काल भी दुःखप्रद हो 
रहा है, क्‍यों दुःखप्रद हो रहा है, उसके विवरणमें उक्त श्लोकमें यह कहा गयी कि चूंकि वह 
' ज्ञानप्रमत्त है, निरृष्ट है, विच्छिनन है और छृच्छ है इस कारण दुःखप्नद भी हैं । अब और, भी 
बात इसी प्रसंगमें बता रहे हैं कि-वह जीने प्राधीन है इस कारणसे परोक्ष है । ज्ञानमें परो- 
क्षताका होना एक दोष हैं और वह दुःखप्रदताका हेतु है । वह इन्द्रियजन्य ज्ञान पराधीन है। 
भ्रब इन्द्रियाँ ठोक हों, पदार्थ सामने हो तब तो यह ज्ञान कर पाये, नहीं तो न कर पाये, और 
फिर नियमित विषयका ही ख्याल किया जा रहा हो तब यह ज्ञान हुआ करता है, और आत्मा 
तो सभी समान हैं स्वभावदृशसि, क्योंकि चेतना सर्वत्र वही है । चाहे एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय जीव 
हो, चाहे पड्चेन्द्रिय जीव हो, चाहे सिद्ध5भ्ु हो, जब उस आत्माके सर्व स्वरूपको निरखा 
जाता है तो जातिकी अपेक्षा सभी जीव समान हैं, फिर देखो---क्तिना अनर्थ हो रहा है कि 
यह एकेन्द्रिय जीव रसका ज्ञान नहीं कर सकता । जहां हम आप सब लोग इतना बड़ा साहित्य 
रचते हैं, बोलते हैं और बड़े ढुंगसे अलंकारोंके साथ अनेक वर्णन करते हैं और वसा साफ ओर 
शौकसे अपने आरामके साधन बनाते हैं, क्तिना परिज्ञान चल रहा है, किन्तु इस एकेन्द्रिय 
जीवके तो इस प्रकारका कुछ भी ज्ञान नहीं है । वया करें बेचारे वे एकेण्द्रिय जीव ? वहां 
कितनी पराधीनता है कि इन्द्रियकी अपेक्षा बिना वह ज्ञान उन जीवोमें प्रवःट नहीं हो पा रहा 
है। एक प्राधीनता ऐसी है कि चलो परपदार्थ जुट गए, मिल गए, तो चलो पराधीन बन 
गए, किन्तु वहां तो इतनी पराधीनता है कि उस भवरमें सम्भव ही नहीं है कि वे कुछ रस, 
गंध अथवा अन्य किसी चीजका कोई परिचय पा सकें । तो ऐसे पराधीन होनेके कारण यह 
ज्ञान परोक्ष ज्ञान है, और भी देख लीजिए---जिसका  परोक्षज्ञान विशेष बढ़ा चढ़ा है, श्रुतज्ञान 
विशेष है तो हो ले विशेष और उस श्रुतज्ञानके ढारा सामान्‍्यतया सभी पदार्थोका बोध भी हो 
रहा है, इतना सब कुछ होनेपर भी यदि कोई महाश्रतज्ञानी जीव सन्तुष्ट है तो वह कहीं इस 
परोक्षज्ञाके कारण सनन्‍्तुष्ट नहीं है, किन्तु उसके दर्शन मोहनीयवा अनुदय है अतएवं आत्म- 
दर्शन है और उस ही में वह तृत हो रहा है, और ऐसे उस ग्रात्मानुभव्में कुछ कैद भी नहीं 
वन सकती है, पर परोक्षज्ञानके नातेसे कितना भी विशाल ज्ञान- हो रहा हो तब भी वहां दुःख 
वग झभाव नहीं दै । तो इन्द्रियजन्य ज्ञान, मानसिक ज्ञान यह ज्ञान पराधीन है, इस काररसे 
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यह ज्ञान परोक्षज्ञान कहलाता है, और भी दोप देखिये--इन्द्रियजन्य ज्ञान इन्द्रियोंसे उत्पन्न 
होता है इस कारण यह इन्द्रियय कहलाता है ओर परोक्षज्ञान वहलाता है, यह तो है ही, 
किन्तु श्जौर भी दोप देखिये--इन परोक्ष ज्ञानोंमें संशय, विपर्यय और अनध्यवसाय दोप सम्भव 
हैं, इस कारण परोक्षज्ञान सदोप ज्ञान हुआ । अ्रवधिज्ञानसे श्रौर मनःपर्ययज्ञानसे जो जाना, 
केवलज्ञानसे जो जाना वहां संशय, विपर्यय श्रौर श्रनध्यवसायका अवकाश नहीं है । जैसे 
सुसम्वेदन प्रत्यक्षसे जिसने आत्मानुभव किया है तो पत्यक्षके समय वहां संशय, विपर्यय, अन- 
ध्यवसायका अ्रवकाश नहीं है । इसी प्रकार सभी प्रत्यक्ष ज्ञानोंमें इस दोपका श्र॒वकाश नहीं 
है । यह दोप आता है तो इस परोक्षज्ञानमें ही । ज्ञान है तो इस दोपके सद्भाव होनेसे यह 
परोक्षज्ञान सदोप कहलाता है । इस तरह इन इन्द्रियजन्य ज्ञानोंमें जिनमें इतने अ्रधिक दोप हैं 
वे ज्ञान ग्राह्म कैसै हो सकते और जब ये ज्ञान ग्राह्म न हुए तो ज्ञानके विपयभृत पदार्थोका 
भोगोपभोग सम्यग्हृष्टि जीवके आ्रागे की हो सकता है ? 
विरुद्ध वन्धहेतुत्वादबन्धकार्याच्च कर्मजम । हि 
अश्रेयोडनात्मधर्मत्वात्‌ कालुप्यादशुचिः स्वत: ॥२८३॥ 
विरुद्ध होनेसे हन्द्रियज ज्ञानकी श्रग्नाह्ययता--इन्द्रियज ज्ञानमें श्र्थात्‌ ५ इन्द्रिय और 

मनके निमित्तसे निष्पन्न हुए क्या-क्या दोप हैं, इसका वर चल रहा है| यह इन्द्रियज ज्ञान 
परावीन है भर्थात्‌ आ्रात्माके बन्धका कारण है, कार्माणवर्गंणामें बन्धरहित विकाररहित एक 
निज ज्ञानस्वभावके सहज विकासमें बना रहता है और इस ही कारण निरन्तर शुद्ध भ्रानन्द- 
मय रहता है| तो वहां तो इसका ऐसा $9 शील और उसके विरुद्ध बात बनती है । भाव- 
वन्ध द्रव्यवन्ध जन्म मरण, आाकुलतायें, तो इन बन्धनोंके कारणभूत होनेसे ये इन्द्रियज ज्ञान 
विरुद्ध है । यहां इन्द्रिय ज्ञानकी अगाह्मता वतलायी जा रही है । यह इन्द्रिय ज्ञान विरुद्ध होने 
के कारण अनादेय है । भला जिस इन्द्रिय ज्ञानके कारण इतने संकट हो रहे हों वह आदेय कैसे 
हो सकता है ? इस प्रकरणमें सरव॑ विकारोंकी, इन इन्द्रियज ज्ञानकों विरुद्ध ज्ञानमें निहित कर 
दिया गया है और इस कारणसे जो कुछ भी अविरुद्ध बताया जा रहा है और जो कुछ दुःखकी 
आकुलताका कारण बताया जा रहा है वह सब इन्द्रियज्ञान है, और वैसे ही सोचो तो क्सि 
भी पापमें प्रवृत्ति होना, किसी भी झ्ाकुलतामें वृत्ति होना, यह सब इस ज्ञानपर ही तो निर्भर 
है | सर्वप्रथम जीवका यही तो यत्न हुआ । साथ भी विकार हैं लेकिन विकारोंको चेतने वाला, 
अनुभवने वाला अ्रथवा समभने वाला यह ज्ञान है । तो यों कहना चाहिये कि एक साथ होते 
हैं यद्यपि ज्ञान और विकार, फिर भी चूंकि ज्ञानचेतना है. इसलिए प्रथम स्फुरणा ज्ञानकी 
' समझी जायगी । जब जीवने इन्द्रियजज्ञान किया तो उसके बलंपर ये सब बन्धन भरा पड़े हैं । 
तब ही तो बंन्धरहित आत्मस्वभावकी अनुभूतिके समय इन्द्रियज ज्ञान नहीं रहता, मानसिक 
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ज्ञान भी नहीं रहता है । यद्यपि ज्ञानानुभूति करनेके योग्य जो श्रेष्ठ ज्ञान है वह मनसे हो रहा 
है पर होते-होते जहाँ ज्ञानका साक्षात्‌ अ्रतुभव होता है, वहाँ यह भावमनमें सहज ज्ञानविकासके 
रुपमें परिणम कर स्वयं ज्ञानरूप हो जाता है, फिर वहाँ मन जैसी बात नहीं लगती । तो 
इससे भी यह सिद्ध है” कि इन्द्रियज ज्ञान ही इन सब अनर्थोका मूल कारण है। यों यह 
इन्द्रियज्ञान बन्धहेतु होनेसे विरुद्ध है । 

कर्मज होनेसे इन्द्रियज ज्ञानकी श्रग्नाह्मता - भ्रब इन्द्रियज ज्ञानका अन्य भी दोष 
बतला रहे हैं कि यह इन्द्रियज्ञान कर्मज है, क्योंकि यह बंधका कार्यभरूत है । जब उस उस 
प्रकारके कर्मोंका विपाक अथवा क्षयोपशम होता है तो ऐसी स्थितिमें यह इन्द्रियज ज्ञान हुआ 
करता है। जब तक इसके साथ मोहनीय कर्मका उदय रहता है, उस प्रकारका यथासम्भव 
विशिष्ट जब यह इन्द्रियज ज्ञान बनता है, इन्द्रियज्ञान होनेमें केवल यह ब्गत नहीं कि इन्द्रियसे 
ही सब काम चल रहें हों पर ऐसा इन्द्रियजज्ञान होनेमें रागद्ेष मोह कषाय प्रमाद और कर्मके 
उस-उस प्रकारके क्षयोपशम उदय सभीके सभी हो रहे हैं तब यह इन्द्रियजज्ञान हो रहा है, 
जिसकी कल्पना करो कि कर्म नहीं है अथवा मोहनीय कर्म नहीं है तो इन्द्रियजज्ञान तो नहीं 
हुआ | यह चर्चा इन्द्रियज्ञानकी चल रही है, ये सब. उन कर्मविपाक क्षयोपशम. आदिकके होने 
पर होते हैं तो ये कर्म बँध उनका यह कार्य हुआ इबन्द्रियजज्ञान, इस कारणसे इन्द्रियजज्ञान 
कर्मज है । 

ग्रश्नेयोमय होनेसे इन्द्रियज ज्ञानकी श्रग्राह्मता---इब्द्रियजज्ञानके अन्य भी दोष बतला 
रहे हैं कि ये इन्द्रियजज्ञान अश्रेय हैं, अकल्याण हैं, क्योंकि ये ग्रात्माके धर्म नहीं हैं, .मुभः 
आत्माका धर्मभूत ज्ञान तो वह ज्ञान है जिसमें न कर्मके क्षयोपशम उदयकी अ्रपेक्षा होती, 
जिसमें न परकी अपेक्षा होती, न किसी परपदार्थकी अपेक्षा होती, वह स्वयं हीं अपने आपके 
श्रेयसे उत्पन्न हो रहो हो ऐसा ज्ञान तो श्रेयोमय है, पर इसके विरुद्ध जो ज्ञान हो रहे हैं परा- 
श्रयज वे सब अश्वेयरूप हैं, मेरे लिए अकल्याणुरूप है । भला इससे बढ़कर और संकट क्या 
कहा जायगा कि इन्द्रियजज्ञानके प्रतापसे यहाँ प्रपदार्थोमें ऐसा परिचय बना हुआ है, यों 
समझ रहा है कि ये इस प्रकारके हैं, ये मेरे हैं, इनकी यह पोजीशन है, ये मेरे लिए मिन्र हैं 
आदिक रूपसे जो विकल्प चल रहे हैं ये विकल्प इस इन्द्रियज्ञानके बलपर ही तो चल रहे हैं, 
तो सारे संकट इसीसे तो आ गए । मान लो किसी बाह्मपदार्थमें कुछ परिचय न हो, दुनिया 
'है, जो जहाँ है सो है, जिसका जो परिणमन है सी है, मेरा बाहरमें कोई प्रभु नहीं है, मैं 
किसको प्रसन्न करनेंकी चेष्टा कर और किससे विरोध रखनेकी भावना रखूं ? ये दोनों ह्दी 
रागढ्वेष भेरे आत्माकों मथ देते हैं, ये भाव मुझे न चाहियें। तो जहाँ बाह्यपदार्थोेमिं कोई 
विकल्प न रखा जाय और केवल एक ज्ञानस्वडप आत्माका ही अनुभव किया जाय तो इस 
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(स्थतिर्म वहाँ कल्याणमय हीं स्थिति पायेंगे, अट सहज आनन्द ही पायेंगे । जिसे कहते हूँ 
गोर्खघंधा अथवा जिसे कहेंगे कि स्वयं चाह-चहिकर फंस जानी, वह सब इस डूरस्द्रियज्ञानके 
बलपर ही हो रहा है । जैसे गोरखधंधेमें कोई छहलें एके दूसरेंसे इसे तरहसे फंसे हुए होते हैं 
कि अगर उनमेंसे किसी उलभे हुए छल्ले सुलमाने लगें तो वह और भी उलभत! जात हैं, 
यों ज्यों-ज्यों हम लमातेंकी कोशिश करेगे त्यौं-च्यों वें और. भी उलभते जायेंगे । ठीक ऐसी 

।- जन्य ज्ञानीसे ज्यों-ज्यों हमे प्रपदार्थोका 
भरी ऐसी प्रिणति बने, भेरा ऐसा आख्यान हों; यों किसी भी प्रकारका चिन्तन 
चले तो फिंए हमर संकर्टोका वोभ और, भी लद॒ता चली जाता हैं । जे बहुतसे लोग सोचते 
हैं कि जब हमारे पास घन वैभव कम था तब हमे बहुत कुछ सुखी थे, पर ज्यों-ज्यों यह पते 
वैश्नव बढ़ता श्या इन डून्द्रियंजन्य ज्ञानोंके बलसे त्योन्त्यों ही और. भी हैरानीमें पते 
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उल्टी कल्पनायें चल रही हैं, कहाँ बस रहे हैं ? मेरे आ्रात्माका आनन्दधाम जो निज सहज 
भाव है उस सहजस्वभावको त्यागकर हम कितना दूर पहुंच गए हैं ? यहाँ दूरका अर्थ यह है 
कि आत्माके स्वरूप और स्वभावसे अभ्रलग यदि एक प्रदेशमात्र भी दूर हुए तो वह अत्यन्त दूर 
ही कहलाता है । चाहे हम ज्ञानके द्वारा बड़ी दूर कलकत्ता, बम्बई आ्रादिककी बातोंमें ज्ञानको 
ले जायें तो यह भी उतना. ही दूर है और चाहे यहाँ कुछ शरीरके श्वृज्धार करनेमें उसे निरख 
निरखकर खुश होनेमें अपने ज्ञानको लगायें तो यह भी इतनी ही दूर है। आत्मस्वभावसे 
बाहर किसी भी परपदार्थमें बुद्धका लगना, यही आत्मासे अत्यन्त दूर निकल जाना है । तो 
ऐसा बाहर जाता हुआ यह ज्ञान, इन बाहरी पदार्थोमें अपना हित ज्ञान, आनंद, सुख, मौज ढूंढ़ 
रहा हुआ ज्ञान, यह देखो क्तिना गंदा बन रहा -है ? स्वच्छुता तो इसमें ऐसी है कि स्वयं: ही 
इसमें सहज आनन्द जगे, लेकिन इसने कलुषता ऐसी बना रखी है कि यह अपवितन्र बन गया 
है । जो सारी अपवित्रताकी जड़ हो वही तो अपविन्रन है। जैसे यहाँ लोकमें ऐसी बात पायी 
जाती है कि भ्रगर कोई बालकका पैर विष्टासे भिड़ जाय तो कोई उसको छूता नहीं, और 
ग्रगर कोई दूसरा उसको छू ले तो उसको भी नहीं छूते । भ्रब बताश्ो भ्रगर उस दूसरेको नहीं 
छूते, तब तो फिर तीसरे, चौथे ञ्रादि सो भी लोग उसके स्पशंमें आ जायें तो उन्हें भी न छूना 
चाहिए, और अगर उनको छूना चाहिये तब तो फिर उस दूसरे व्यक्तिको भी छूना चाहिये. 
अब वेखिये--जैसे अ्रस्परश्य/ तो केवल एक लड़का था पर उसके शरीरसे दूसरोंका स्पर्श हो 
जानेसे वे भी अस्पश्यं हो गए, इसी भकार ये मोही मिथ्याहृष्टि लोग, ये खून, पीप, मल, मृत्र, 
कफ, थूक, खकार आदि अपवित्र चींजोंसे भरे हुए कलेवर वाले जीव स्वयं स्व॒रूपहृष्टिसे अपवित्र 
तो न थे, स्वरूप तो उनका पविन्नताका ही था, पर इन पौदूगलिक परपदा्थोकि सम्परकंसे यह 
उनमें अपनत्वकी बुद्धि करके मलिनि बन गया। इस जीवने यदि इन पौदृगलिक स्कृधोंका, 
(कार्माणवर्गणाओ्रोंका) ग्रहण (सम्बंध) न किया होता तो इसमें गंदगी (अ्पविश्नता) ग्रानेका 
कोई काम ही न था ।.पर इस जीवने इनको ग्रहरा किया, इनसे अ्रपना सम्बंध बनाया, इनमें 
अपनी रुचि बनायी इसलिए यह अ्रपवित्र बन गया । तो मुलमें ये पौदूगलिक वर्गणायें अपवित्र 
थीं लेकिन हुआ क्या कि किसीने छू लिया इसलिए कितना गंदा हो गया ? इन्हें किसने छुवा ? 

जीवने, इसलिए यह जीव भ्री गंदा हो गया, अपविन्र हो गया । अरे जीव स्वरूपदृष्टिसे तो 
पावन है, सर्व प्रद्रव्योंमें यही सारभूत तत्त्व है। सब जीवोंकी बात नहीं कह रहे हैं, किन्तु जो 

इन्द्रियज ज्ञान वाले जीव हैं ऐसे जीदोंने इन वर्गणा्रोंको छू लिया, इसलिये,यरे दुर्गतिके पात्र 

बन गए । जब कभी यह बात ध्यानमें श्राती है कि मूलमें अ्रस्पश्य चोज क्या है ? तो पता 

पड़ता है कि मूलमें अस्पश्य॑ चीज है इन्द्रियजज्ञान । तो इस प्रकारकी ग्रशुचिताके कारण, 

कजुषताके कारण यह ज्ञान अपवित्र है, यह क॑से ग्राह्म हो सकता है ? 
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मूछितं यदपस्मारवेगवर्धमानत: । 
क्षण वा हीयमानत्वात्‌ क्षणं यावददर्शनात्‌ ॥२८४॥ 


मृच्छित होनेसे इन्द्रियज ज्ञानकी श्रग्राह्मता--यह इन्द्रियज ज्ञान मिरगी रोगकी तरह 
क्षणभरमें बढ़ता है और क्षणभरमें ही घटता है। कभी मूछित हो जाता, कभी उल्टा बनता, 
इस तरहसे यह इन्द्रियज ज्ञान तो मृछित है | जैसे जिसके मिरगीका रोग हो जाता है तो ऐसा 
पुरुष असाध्यरोग वाला कहलाता है, और प्राय: करके देखा गया हैं कि जिसके यह मिरगीका 
रोग बढ़ गया है वह अन्तमें किसी बड़ी घटनामें मृत्युको प्राप्त होता है । जलमें डूबकर मरा हो, 
कहींसे गिरकर मरा हो, हाथ पैर हूटकर गुजरा हो, यों बड़ी विचित्र स्थिति हो जाती है और 
उसके वेगकी स्थिति देखो-पड़ जाता है, दाँत कड़कड़ाता है, मुखसे राल बहती है'“। जिसकी 
हालत देखकर लोग शोकमग्न हो जाते हैं । जैसे वहाँ ज्ञान घट रहा है, उसका ज्ञान बेहोश है, 
उसकी बुद्धि गुम्फित हो जाती है, जब मिरगी रोगका वेग न हो तब भी वह स्वस्थ नहीं रह 
पाता है, उसका वेग बढ़ता है, घटता है, मृछित होता है । इसी प्रकार यह इन्द्रियजज्ञान कभी 
घट गया, कभी बढ़ गया, यह आत्मा जब कभी क्रोधका वेग श्राता है तो इसके ज्ञानकी क्‍या 
हालत हो जाती है ? बुद्धि काम नहीं करती है, और कभी कुछसे कुछ बक जाता है और 
जिसका चेहरा विकृृत हो जाता है । तो कषायका जब वेग होता है तो यह क्या है ? इन्द्रिय 
ज्ञानका ही वेग है | यह सर्व विकारोंका प्रतिनिधि बनकर ज्ञानका नाच रंग बताया जा रहा 
है कि इस इन्द्रियज्ञानमें क्या-बया दोष आते हैं ? जब क्रोध, मान, माया, लोभ झ्रादिक कषायें 
हों तो यह बुद्धि भी बिगड़ जाती है। अपने आपकी इज्जत रखना और दूसरोंको तुच्छ मानना, 
क्या है, कुछ भी नहीं है । यद्यपि ऐसी प्रवृत्तिमें इसकी:ही खोट जाहिर होती है, इसका ही 
नीचापन लोगोंकों विदित होता है, पर इसकी उसे खबर नहीं रहती । उससे बढ़कर मूर्छा 
क्या कही जाय ? मूछित लोग यों ही नालीमें गिर पड़ते हैं, पानीमें गिर पड़ते हैं, किन्तु उनकी 
मूछित क्रियामें उन्हें अपनी बरबादीकी भी सुध नहीं. है । ऐसे ही समभिये कि जब इन्द्रियज 
ज्ञानमें अपने श्रापफी बरबादीकी भी सुध नहीं रहती तो इससे बढ़कर मूर्छा दया कही 
जायगी ? यह इन्द्रियज ज्ञान मूछित है । जिस समय. जीव मायाचारमें परिणत होता है तो 
मायाचारके वश होकर समझ रहा है कि मैं दूसरोंको उल्लू बना रहा हूं, मैं श्रपना बहुत बड़ा 
काम कर रहा हूं, लेकिन भीतरमें यह स्वयं उल्लू बन रहा है, यह स्वयं मूढ़ बन रहा है, 
अपने आपको बरबाद कर रहा है । तो इन्द्रियज्ञाकके समय अपने आपकी बरबादीका ध्यान 
नहीं रहता । इसके अतिरिक्त और मूर्छा क्या कही जायगी ? इसी तरह लोभ कषायके वेगमें 
भी इस जीवकी विचित्र हालत हो जाती है | क्यासे क्या नहीं यह कर डालता है ? इस स्थिति 
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में बड़ी बरबादी हो रही है इस जीवकी, लेकिन उस बरबादीकी सुध भी यह कंसे कर सके ? 
इस इन्द्रियज ज्ञानके कारण इसके मूछकिा बड़ा वेग आया हुआ है । यह इन्द्रियज ज्ञान उस 
तरहसे घटता श्रौर बढ़ता है जिस तरहसे मिरगी रोग वालेका रोग घटता और बढ़ता हैं । 
श्रतः यह इन्द्रियजज्ञान मूछित है, वेहोश है, अपने श्रापके स्वामीकी सुध नहीं रख सकता है । 
इन सबका स्वामी यह मैं मूलमें आत्मा ही हूँ, लेकिन इसने अपना स्वामित्व बिगाड़ दिया है, 
इस इन्द्रियज ज्ञानने तो इस आत्माकी स्वच्छताको खत्म कर दिया है । मत हो यह ॒इंद्रियज 
ज्ञान, ऐसी भावना बने, मनकी प्रवृत्तिको रोक, इंद्वियोंकी प्रवृत्तिको रोके । इन प्रवृत्तियोंसे, इन 
श्रमोंके कारण यह जीव अ्रनादिकालसे लेकर श्रब तक पिसता चला आया है । किसी भी क्षण 
इसने विश्राम नही पाया । चतुर्गतियोंमें इसका परिभ्रमण ही चलता रहा । जब यह जीव विग्रह- 
गतिमें गया तो यद्यपि वहाँ द्रव्यइन्द्रियाँ नहीं हैं, मगर वहाँ जो अब द्र॒व्येन्द्रियोंका क्षयोपशम 
बना है या झ्रागे जिस गतिमें जायगा उसके अनुकूल जो कुछ उदय बना है उन सबके कारण 
यहाँ भीतरमें एक सुलगती हुई श्रागकी तरह इसका संस्कार बना रहता है । वहाँ भी तो इसे 
चैन न मिली । जब यह शरीर न रहा, अगला शरीर भी नहीं मिला उस बीच भी चैन न 
मिला । ऐस। यह इन्द्रियजज्ञान कितना मूछित है, यह आत्माकों बेहोशीमें लाने वाला है, ऐसा 
जानकर कि मूछित निक्ृष्ट और कितने कितने ही दोष बताये गए हैं, इन सब दोषोंका स्मरण 
करके यह भाव रखना चाहिये कि मुझे इस इन्द्रियजज्ञानसे छुट्टी मिले और वर्तंमानमें भी इन 
इन्द्रियण ज्ञानोंसे अपना कोई हिंत न समझना, इनसे मेरा हटाव अब भी बना रहे, ऐसी 
भावना रखनी चाहिए और इन्द्रियज ज्ञानके बलपर जो बाहरी परिचय हुआ करते हैं उन 
परिचयोंकी भी समाप्ति करनेका अपनेमें ज्ञान पौरुष द्वारा कोशिश होनी चाहिये । 
ग्रत्राणंं प्रयत्नीकस्य क्षण शान्तस्य कर्मणाः । 
जीवदवस्थातो&्वश्यमेष्यतः रवरसंस्थिते: ॥२८५॥ 
इन्द्रियज ज्ञानकी कर्मंविपाकसे श्रत्नाएएता होनेके कारण श्रग्राह्मता--इन्द्रियज ज्ञानमें 

वया-वया अ्वगुण हैं ओर किन कारणोसे अग्राह्म हैं, इसके वर्णनके प्रसंगमें यहाँ इन्द्रियज ज्ञान 
को एक देश यह बताया जा रहा है कि यह इन्द्रियण ज्ञान अन्नाणामेव है अर्थात्‌ इसकी शरण 
नहीं, इसकी रक्षा भी नहीं । जब कि आत्माका जो बैरीरूप है आत्मविकाससे विपरीत कार्य 
का निमित्तभूत है ऐसा प्रत्यनीत कर्म जब अपनी विपाक &.वस्थामें आता है अर्थात्‌ श्रपनी 
जीती जागती शकलमें श्राता है तब इस इन्द्रियज ज्ञानकी रक्षा नहीं है । यद्यपि कर्म कभी 
क्षएभरको शान्‍्त भी रहते हैं अ्रथवा वन्चके वाद जब तक विपाककाल नहीं झ्ाता है ये सतमें 
पड़े रहते हैं, धथ्वी पिण्डके समान रहते हैं लेकिन जब इनकी स्थिति आती है, जब इनका 
समय तिकलमेका होता है तो उस समय यह अपने रसको फलको प्रदान करता है श्र्थात्‌ उन 
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कर्मविषाकोंका निमित्त पाकर जीवमें 'जागदिक विकार होते हैं, अ्रथवा ज्ञानावरण आदिकके 
उदय होनेपर रहें सहे ज्ञानकी भी खैर नहीं रहती है। ऐसे इस कम बैरीकी जीती जागती 
अवस्थासे इसकी रक्षा नहीं हो पाती । जब कर्मोका, ज्ञानावरण श्रादिकका उदय होता है, 
चारित्रमोह, दर्शशमोहका उदय होता है तो उस समय थोड़ा बहुत जो कुछ ज्ञान भी पा लिया 
था वह भी समाप्त हो जाता है। वह इन्द्रियजज्ञान ठहरता नहीं है और तव ही तो यह तुरन्त 
निरखा जाता है कि किस विपय्में इन्द्रियजज्ञान लगा तो वह देर तक टिक नहीं पाता, दयोंकि - 
यहां विचित्र कमंकि उदय चलते हैं, जिसका इसका उपयोग (ध्यान) बदला है वे ठहर नहीं 
सकते, और कभी तो उस योग्यतास भी हट जाते हैं, उंतनी योग्यता नहीं रहती । जैसे आज 
मनुष्य हैं तो मनुष्योंके ढंगका विशिष्ट इन्द्रियजज्ञान चल रहा हैं | उदय आ गया तिर्य>चगति 
का तो फिर ये सब ज्ञान अ्रक्षित हो गए । ये न रह सकेंगे । तो ऐसे इन इन्द्रियज ज्ञानोंका 
क्या विश्वास किया जाय ? इस कारणसे इन्द्रियज्ञान श्रग्नाह्म हैं। 
दिड््मात्र॑ पट्सु द्रव्येपु मूर्तस्येवोपलम्भकातु । 
तत्र सूक्ष्मेपु नव स्थादस्ति स्थुलेषु केपुचित्‌ ॥२८६॥। 

पट द्रव्यमें से मात्र मुर्त द्रृब्यकी ओर उसमें भी स्थुलकी दिडमात्र जानकारी संभव 
होनेसे इन्द्रियजज्ञानकी श्रज्ञता--उक्त श्लोक तक इस प्रसंगमें बताया गया है कि इन्द्रियज 
ज्ञान भग्राह्म हैं और उसमें अनेक दोप बताये गए हैं | श्रवः कदाचित्‌ कोई ऐसी जिज्ञासा रखे 
कि भले ही ये इन्द्रियज ज्ञान श्ररक्षित हैं, नष्ट हो जाते हैं, पर ये जाननेका काम ही तो करते 
हैं इसलिए इन्हें एकदम श्रग्राह्म क्यों वताया जा रहा है ? श्राखिर ये चैतन्यस्वरूप हैं, चेतनेका 
काम करते हैं, प्रतिभास होता है, फिर इनका इतना अ्नादर क्यों ? तो उसके उत्तरमें कहा 
जाता है कि इन्द्रियज ज्ञान जानते ही क्या हैं ? छहों द्रव्योंगे केवल एक मूरतं पदार्थकों ही 
जान पाते हैं, साधारण दशामात्र कुछ अनुभव लिया वह भी ज्ञान कोई विशेष नही है। तो 
प्रथम तो इस इन्द्रियज ज्ञानमें यह बात हैं कि अनन्त द्वब्योंमें से केवल सूरत पुद्गल द्रव्यका ही 
विषय कर पाते हैं, और वे भी अत्यन्त साधारण । और उन मूतत पदार्थमें भी सभी मूर्तका 
ज्ञान तो नहीं कर पाते, किन्तु किन्‍हीं-किन्हीं स्थलोंके विषयमें ज्ञान हो पाता है, सृक्ष्म सूरत 
पुदूगल द्रव्यके समयमें तो ज्ञान हो ही नहीं पाता । तो इनके ज्ञान॒ुकी हीनता देखिये--जीव, 
धर्म, अधर्म, श्राकाश और काल--इन ४ द्रव्योंकी तो यह इन्द्रियज ज्ञान जान ह्वी नही पाता, 
जान पायगा यह केवल मू्त पुदूगल पदार्थोको, सो यहाँ भी जो सूक्ष्म हैं ऐसे मूतिक पुद्गलोंको 
जान नहीं पाता, सूक्ष्म स्कंघ वर्गणाश्रोंका ज्ञान कर ही पहीं सकता, केवल अनन्त है 0 
का ऐसा पिण्ड जो आँखों दिख सकता है उसे ही देख लिया और इन्द्रियके द्वारा कुछ विषय- 
भूत कर लिया, इतना ही इन्द्रियज ज्ञानोंका दिग्मात्र जाननेका काम है । उनके जाननेका कोई 
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विशिष्ट काम नहीं हो पाता है । 

सत्सु ग्राह्मषु तत्रापि नाग्राह्म षु कदाचन । 

तत्रापि विद्यमानेषु नातीतानागतेषु च ॥।२८७॥। 

स्थूल सूर्तमें भी विद्यमान ग्राह्ममें ही अल्प जानकारी होना संभव होनेसे, इन्द्रियज 

ज्ञानकी श्रज्ञता---इन्द्रियज ज्ञानोंमें ६ द्रव्योंमें से मूर्त पुदूगल द्रव्यकों ही जान पाया और उनमें 
भी जो भ्रधिक स्थूल हैं उन्हें ही जान पाया । श्रब उन द्रव्योंमें भी यह बात बतलाते हैं कि 
जाननेकी स्वतंत्रता नहीं है कि सब वरतंमानको जान ही लेवें । जो इन्द्रियके द्वारा ग्रहण किये 
जाने योग्य हैं ऐसे ही स्थुल स्कंघोंको जान सकते हैं । ऐसे बहुतसे स्थुल स्कंध पाये जाते हैं जो 
इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म नहीं हैं और हैं अ्रनन्‍्त परमाणुओ्ंके पिण्ड । जैसे कार्माणवर्गणायें अनेक 
आ्औदारिक वर्गणायें, तैजस वर्गणायें, मनोवर्गेणायें ये तो अनेक परमाशुझ्रोंके पिण्ड हैं, स्थुल हैं, 
लेकिन इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म हैं और इतना ही नहीं, जो इससे भी और रथूल हैं वे भी इन्द्रियके 
द्वारा अग्राह्म हो जाते हैं । जिसके जितना इंद्वियका प्रत्यक्ष हो उतना ही वह प्रत्यक्ष कर पांता 
है । तो बहुत मोटे पुद्गल स्कंधोंमें भी जो इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म हों उन्हें ही जाना जा सकता 
है । और जो श्रग्राह्य हैं उन्हें नहीं जाना जा सकता । और श्रब ग्राह्मय पदार्थो्मिं भी इन्द्रिय- 
ज्ञानमें प्रवृत्ति किस तरह होती है सो भी देखो । वहाँ भी बड़ा संकोच है । ग्राह्म ५दर्थो्में भी 
जो पदार्थ अभिज्ञान हैं उनको ही जानता है किन्तु जो हो चुके हैं अ्रथवा जो झागे होने वाले 
हैं उनको यह नहीं जानता । तो विद्यमानको जाने, अ्रविद्यमानकों न जाने, ऐसे इस ग्राह्य 
पदार्थके सम्बंधमें भी संकोच पड़ा हुआ है । 

तत्रापि सन्निधानत्वे सन्निकर्षेषु सत्सु च। 

नाप्यवग्रहहेहादो ज्ञानस्यास्तिक्यदर्शनात्‌ ॥२८८॥। 

विद्यमान प्राह्म स्थूल घुृतंमें भी सन्निधान और सज्लिकर्ष होनेपर ही रूव्यवधान अह्प 

ज्ञानकी संभवता होनेसे इन्द्रियज ज्ञानकी श्रज्ञत्ता-यहाँ तक यह कहा गया था कि यह इन्द्रियज 
ज्ञान ६ द्रव्योंमें केवल मूतिक पुदूगलको ही जानता है और वहाँपर भी सृक्ष्मको, नहीं, किन्तु 
स्थुलोंको जानता है और उनमें भी जो इन्द्रियग्राह्म हैं उत्तको ही जानता, श्रग्राह.को नहीं और 
ग्राह्ममें भी जो वर्तमानमें हैं उन्हें ही जानता है । भूत और भविष्य पर्यायवालेको नहीं जानता 
है । तो यहाँ तक यह सिद्ध हुआ कि इन्द्रियज्ञान स्थूल वर्तमान ग्राह्म पुदूगल स्कंधोंको ही जान 
पाता है । भ्रतः उसका जानना दिग्मात्र है। अभ्रब उसके अन्दर और संकोचकी बात बतला रहे 
हैं कि वर्तमान स्थूल ग्राह्मय पुदूगल स्कंघोंको भी तब जान पाया है जब इन्द्रियज्ञानके साथ 
सबन्निधान हो, सन्निकर्ष हो और सम्बंध हो गया हो। जैसे शरीरका पदार्थका स्पर्श हुआ तो 
रपशज्ञान ह ता है, स्पशे हुआ रसनाका और रसीले पदार्थका तो रसज्ञान हो गया, स्पर्श हुआ 
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प्रारोन्द्रियका और सुगंधित दुर्गन्धित द्रव्योंके परमाणु स्कंधोंका तो उनका निमित्त पाकर सुगंध, 
दुर्गग्ध आदिका ज्ञान हो गया | यों ही सभी इन्द्रियज्ञानोंकी बात है। जिस .इन्द्रियका जिस 
योग्य द्रव्यका निमित्त मिला, सन्निक्पं मिला, उस योग्य इन्द्रियज्ञान हो जाता है। तो इस 
इन्द्रियज्ञानमें कितनी कैद पड़ी हुई है कि जब पदार्थ सामने हो तब उसका ज्ञान हो । तो ऐसे 
इन्द्रियज ज्ञानको ग्राह्म कैसे कहा जा सकता है ? यहाँ सन्निकर्षका मतलब है सम्बंधमभात्र । 
जिस जिसके साथ सम्बंध हो सकता हो । दार्शनिक शास्त्रमें जो सबच्निकर्षको अ्रप्रमाण कहा है 
उसका भाव यह है कि सच्निकर्प कोई ज्ञानात्मक चीज नहीं है । वह तो इन्द्रिय और पदार्थके 
सम्बंधकी घटना है | वह कहीं प्रमाणभूत् नहीं होता । प्रमाणभूत तो ज्ञान है। वही प्रमाण 
कहलाता है और सन्निकषं तो इन्द्रियज्ञानकी एक साधना मात्र है। तो ऐसा सन्निकर्ष होनेपर 
यह इन्द्रियज ज्ञान कुछ जान नहीं पाता है, इस कारण यह ज्ञान ग्राह्म नहीं है और भी उसके 
अंदर संकोच विस्तारकी बात देखिये कि सम्बंध भी हो गया पदार्थका, विषयका इन्द्रियसे इतने 
पर भी यह इन्द्रियजज्ञान साक्षात्‌ सब नहीं जान पाता है किन्तु वहां अवग्रह हो, ईहा आदिक 
हो, इस तरहके रुककर क़मसे कुछ समभ पाता है ऐसा इन्द्रियज्ञान जहाँ इतनी कैद है, इतनी 

ग्शक्ति है कि जहाँ समर्थता नहीं है, उस इन्द्रियके ज्ञानको ग्राह्म कैसे कहा जा सकता है ? 

समस्तेषु न व्यस्तेषु हेतुभूतेषु सत्स्वपि । 
कदाचिज्जायते ज्ञानमुपर्यपरि शुद्धितः ॥२८६॥ 

सव्यवधान सन्निकृष्ट विद्यमान प्राह्म स्थूल मृत पदार्थमें भी व्यस्तमें ही व कदाचित्‌ 
अल्पज्ञानकी संभवता होनेसे इन्द्रियजज्ञानकी श्रज्नता--उक्त श्लोकमें इन्द्रियज्ञानके दोष और 
हीनता बताकर यह शिक्षण किया गया है कि है आत्मन्‌ ! तू ऐसे इन्द्रियजज्ञानमें आग्रह मत 
कर, श्रर्थात्‌ मेरे ज्ञानमें यह आये, मेरा विचार यह बनें, मेरी बुद्धि यों हो, तो ऐसा न होना 

चाहिये । बाह्य पदार्थोमें परिणमन, मेरी बात ऐसा ही रहनी चाहिये कि जैसा मैंने कहा है । 
ऐसी बाह्य पदार्थोकी परिग्तिके सम्बंधमें जो आग्रह है वह इस आत्माके लिए हितरूप नहीं 
है, श्रथवा कोई बाह्य पदार्थोकी परिणतिका आग्रह नहीं करता, किन्तु वह श्रपनें ही विचार 
. विकल्प तरंगोंका आग्रह करता है और ऐसा आ्राग्रह किए जानेका कारण यह बनता है कि उसे 
उस विकल्प रूप पर्यायकी हितबुद्धि हुई है। तो ऐसा यह इन्द्रियज ज्ञान जो कि श्रात्मांकी 
बरबादीका ही हेतुभूत है, उन इन्द्रियज ज्ञानोंसे आत्माका हित नहीं है । यहाँ ऐसी जगह संधि 
पर प्रहार किया गया है कि जहाँसे दो टूक हो जानेपर फिर सर्व क्षोभ और उल्मनकी समाप्ति 
करना सुगम हो जाता है। मैं इन्द्रियज्ञान रूप नहीं हूं । यह इन्द्रियज्ञान मेरे अहितिरूप है, मेरे 
घातका कारण है, इसके आ्राग्रहसे ही संसारके जन्म मरणकी परिपाटी बन रही है | ये सब 
उसे श्रासान हो जाते हैं जिसने इन इन्द्रियज ज्ञानोंसे इस शुद्ध श्रात्मद्रव्यको विभक्त कर टिया 
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है। तो यहाँ तक यह बताया गया कि इन्द्रियजज्ञान मूर्त पुद्गलको ही जानता, उसमें भी 
स्थुलको ही जानता, वहाँ भी इन्डरियग्नाह्म पदार्थजों ही जानता, उसमें भी वर्तमानकों ही 
जानता । वर्तमानमें भी इन्द्रिय और पदार्थका सन्निधान होनेपर ही जानता है और वहाँ सच्नि- 
कर्ष सम्बंध होनेपर ही जानता, इतनेपर भी शअ्रवग्रह, ईहा, इस तरह रुक-रककर धीरे-धीरे कुछ 
समझ पाता है । अरब इस श्लोकमें यह बतला रहे हैं कि ये उपयुक्त समस्त कारण भी मिल 
जायें तो भी समस्त पदार्थोका ज्ञान नहीं हो पाता, किन्तु भिन्न-भिन्न जुदे-जुदे कुछ पदार्थोका 
ही बोध हो पाता है | देखो इस चक्षुइन्द्रियसे कुछ जाना, सामने रखा है कोई फल, उसे देख 
लिया तो इस प्रयत्नमें उसने जान पाया केवल रूपको, पर उसवत सर्वेस्व, उसका स्वाद, 
स्वाद, उसका रस तो नहीं समभमें आया । तो , वहाँ श्राखोंसे देखकर केवल उसके प्रतिनियत 
विषयको ही जान पाया, सब कुछ नहीं जान पाया । सब कुछ तो तब जान पाये कि जब कुछ 
ज्ञानावरण कर्मका क्षयोपशम हो । यहां यह भी ध्वनित हो गया कि जिस जीवमें जितना 
जाननेकी योग्यता है संसार अरवस्थामें उस योग्यता भरसे भी नहीं जान पाता है, किन्तु वहां 
यदि विशुद्धि वद्धेमान है तो उस योग्यताके अन्दर कुछ जान पाता है और यदि विशुद्धि वर्ड्ध- 
मान नहीं है तो ऐसी स्थितिमें जितना इसका शक्षयोपशम बना है उतना पूरा समझ सके, ऐसा 
भी नहीं हो पाता है । शी, ु 

तद्यथा मतिज्ञानस्य श्रुतज्ञानस्य वा संतः । 

आलापाः सन्त्यसंख्यातास्तत्रानन्ताश्च शक्तय: ।॥२६ ०॥ 

तेषामावरणान्युच्चेरालापाच्छक्तितोथवा । । 

प्रत्येक सन्ति तावन्ति सन्तानस्यानतिक्रमात्‌ ॥२६१॥ 

तत्रालापस्य यस्योच्चैर्यावदंशस्य कर्मणः । 

क्षायोपशमिक नाम स्यादवस्थान्तरं स्वतः ॥॥२६२॥ 

अपि वीर्यान्तरायस्य लब्धिरित्यमिधीयते । 

तदैवास्ति स आलापरतावदंशश्च शक्तिसः ॥२६३॥। 

मतिज्ञान, श्रुतज्ञान तथा उनके श्रावरणोंके श्रसंस्यात भेद--उक्त श्लोकमें यह बताया 

गया है कि ऊपर-ऊप्र जब शुत्ति बढ़ती है तब ज्ञान हो पाता है और वह ज्ञान सदा नहीं हो 
पाता, किन्तु कभी-कभी उत्पन्न होता है, उसीके समस्बंधमें यहां स्पष्टीकरण किया गया है। 
पहिले यह बतलाते हैं कि ऊपर-ऊपर ज्ञानमें शुद्धता किस प्रकार आती है, इसके सम्बंधमें श्रब 
मूलतः सुनो । प्रथम तो यह जानना चाहिये कि. मतिज्ञात और श्रुतज्ञानके भेद असंख्यात हैं 
और उन भेदोंमें भी शक्तियां अनंत भरी हुई हैं। हम आप जीवोंके जिनके ये इन्द्रियज्ञान और 
मानसिक ज्ञान चलते हैं, मतिज्ञान और श्वतज्ञान पाये जाते हैं। संसारके सभी जीवोंमें मति- 
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ज्ञान और श्रुत॑ज्ञान-ये दो तो होते हैं, उनमें हीनता और'अधिकताका अन्तर रहता है | किसी 
जीवके विशेष ज्ञान्‌ बढ़ गया, किसीमें हीन ज्ञान रहा, ऐसा तारंतम्य तो होता है किन्तु, होता 
है वह संसारी जीवोंमें । ये मतिज्ञान- और श्रुतज्ञान-कितने प्रकारके हैं ? असंख्यातें प्रकारके 
हैं और ये असंख्याते प्रंकार तो एक साधारणरूप ही बंताये गए हैं, इनमें भेद'और किये .जायें 
इनमें शक्तियाँ और देखी जायें तो इसके श्रनन्त शक्तियोंके कारण इन्हें श्रनन्‍्त भी-कहे जा 
सकते हैं । तो जितने भेद हैं मतिज्ञान भौर श्रुत्तज्ञानके ? जितंने मतिज्ञानावरण और: श्रतज्ञाना- 
वरगणा हैं, या जितने मतिज्ञान और श्रुतज्ञानके भेद हैं उतने ही तो ज्ञानावरण हैं । 

ज्ञानावरण वीर्यान्तरायके क्षयोपंशंमके अ्रनुसारः ही संति श्रुतज्ञानके.विकासकी संभ- 
वता--जितना ज्ञानावरणका क्षयोपशम होता है उतना ही यह ज्ञान प्रकट होता है | ज्ञान 
जिन-जिन पदार्थोको जानता है उन उन पदार्थोको जब नंहीं जान पाता “था तब- समझना 
चाहिये कि उनके ज्ञानका आवरण था झौर इस दृष्टिसे हम यह कह सकते हैं, कि हमने चौकी 
को कब जान पाया, जब चौकी ज्ञानावरणका क्षयोपशम हो गेया । चटाईकों:कब -जान पाया ? 
जब चटाई ज्ञानावरणका क्षयोपशम हो गया । -यों हम 'कितने पदार्थोको- यहाँ- जानते-. हैं ? 
हजारों लाखोंको ही नही, बल्कि समझना चाहिये कि उंतने प्रकारके ज्ञानावरण भी हैं ।“भौर 
उनका क्षयोपशम होनेपर यह ज्ञानपरिणति हो जाती । श्रब॒ इस ही ढंगसे यह, देखें कि 'हमपर 
कितने ज्ञानावरण लदे हुए हैं ? तो पदार्थ अनन्त हैं, उन अनन्तका >6म ज्ञान नहीं कर पाते 
हम तो यों अनंत भी कह सकते हैं पर कुछ जाति श्रपेक्षा संक्षेपमें कुछ. इस प्रकारसे कि जिसके 
अन्तरगत उस तरहके इन हीनाधिक पदार्थोकी श्वप्ति हो जाय ।,इतनी तरहसे श्रगर देखा जाय 
तो कह सकेंगे कि अंसंख्याते ज्ञानावरण इस जीवके साथ पड़े हुए हैं । मति ज्ञानावरणकी बात 
कह रहे हैं, श्रुत ज्ञानावरणकी बात कह रहें हैं, ये भी असंख्याते प्रकारके आवरण होते हैं । 
तो ज्ञानके जो भेद कहे जायेंगे वे ज्ञानंका आवरण करने वाले कर्मके क्षयोपशमके कारण कहे 
जायेंगे । यों सीधा समझना 'चोहिये कि जितना हम आपके. 'ज्ञानावरण है उतने ही समभना 
चाहिये कि ज्ञान हुआ करते हैं । तो आवरण करने वाले कर्म हैं.असंख्याते प्रकारके और ये 
भेद स्कंधके समभिये--प्रंत्येके परमाणुमें ज्ञानको श्रावरण करनेकी-शक्ति है.जितनें भी ज्ञाना- 
वरणमें बँधे हुए हैं | यों प्रत्येक परमे|णुकी दृष्टिसे, उसकी शक्तिकी इृष्टिसे, कमके भी अ्रनन्त 
भेद हो सकते हैं। -यों ये ज्ञानके भी असंख्यात और अनन्त भेद हो जाते हैं। तब जैसे 'जंसे 
शुद्धि प्रकट होती है, इन आवरंखंोंका क्षयोपशम होता है, ये कर्म बादल 5 से-जैसे हटते हैं वंसे 
वैसे ही ज्ञान भी विकसित होता है। जिस भेदका, जिस आवरणका, जिस अंशका क्षयोपशम 
है उस ज्ञानकी अवस्था दूंसरी हो जाय तो वहाँ ज्ञान व्यक्त-रूपमें प्रंकट.हो जाता है । “तो 
जिस प्रकार ज्ञार्नावरण कर्मका क्षयोपशम ज्ञानविकासमें कारण है उसी प्रकार वीय-क्तराग्र 
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'कर्मक्रान्भी-क्षयोपशमः होना >आ्रवश्यक- है यहाँ. यह बताया-जा रहा है-कि जित इच्द्रिय ज्ञानों 
'परलोगः इतराते: हैं:वे कितने- पराधीन हैं. -ज्ञानावरणका-क्षयोपशम. हो, . वीर्यान्तरायका क्षयो- 
पंशम हो; तब->यह -जशञान: हो-पाता: है 3 ऐसा ,इन्द्रियजज्ञान-कैसे ग्राह्म॑ कहा. जा सकता है. ?.. ह 
ु उपयोगविवक्षायां:- हेतुरस्यास्ति-तंच्रथा हक आ, 
०० - -: - अस्ति पल्चेन्द्रियं कर्म - कर्मस्यान्मानस -तथा-।।२६४।॥। | 
लब्धि:होनेपर भी .इन्द्रियजज्ञान-निष्प्त्तिकी उपयोगाधीत्तता तथा उपयोगलाभके लिये 
ञ पड्चेन्द्रिय-ब-मानसकर्सकी: श्रावश्यक्रता---इन्द्रियज . - ज्ञान अग्राह्म है, इस-विषयको समभनेके . 
'लिए:अनेके-हेतुःब॒ताये गए हैं. औरः-अन्तमें: इस. -इन्द्रियज्ञानकी अज्ञता -भी. बताई गई. है, इस 
कारणःागयहएइन्द्रियज-ज्ञान:उग्राह्म; हैः। मूर्तको जाता-सो उसमें भी स्थुल॒को ही जाता, वहां भी 
विद्यमानको: ही जाना; भूत -भविष्यको-नहीं..जानःऔर. वहाँ भी सब्निक्षष्टको:ही जाता, .तिसपर 
“भीःअवग्रह: ईहा-आदिक- व्यवधान करके विलम्बसे-जाना: और इतने .हेतु-मिलनेपर भरी, सबको 
'नहीं जाना:ओर-इतना: भी /जानना-होता: है;/तब.जब-कि. किसीके.ज्ञानावरण कर्मका क्षयोपशम 
हो; अन्य>अ्रन्य: साधनोंका समाग़म:- हो तब यह - जान-पाये-तो इस' अन्तरज्ध हेतुके सम्बंधमें 
बतायाःजा (रहा: है:कि. लब्धि:: और: उपयोग. दोनों रूप ये भावेन्द्रिय: होती हैं ग्र्थात्‌ इन्द्रियज 
ज्ञान लब्धि और उपयोगसे सम्बंधित है । लब्धिका अर्थ. है क्षायोपशमिक ज्ञानावरुणका क्षयो- 
पशम और वीर्यान्तरायका क्षयोपशम:-हो.तब :यह-ज्ञान ज्ञान - बन पाया । श्रब उपयोगकी बात 
कह रहे हैं कि उपयोग न; हो-उउस- ओर: तो भी यह: ,इन्द्रियज्ञान न होगा, तो उस उपयोगकी 
'व्रिवक्षामें ।यरहःबतला २हे...हैं कि. आत्माका परिणाम ...जिस तरह लगेगा. उस विषयका ज्ञान 
होंगा:और-जहाँ/उफ़्योग:नहीं /लगता है वहाँ.ज्ञान: नहीं होता । .जैसे कोई. मनुष्य तीन चार 
भाषाशझ्ोंका-विद्वान है,'पर -उसका:उपयोग- संस्कृतका:..पत्र. बाँधनेमें लग रहा.है और उसका ही 
भाव समझ रहा है/तो अन्य: भाषाग्रोंका ज्ञान. नहीं -चल' रहा.-किन्तु उसके योग्यता: तो. है । तो 
उप्रयोगं:जिस:क्रोर्‌:हो. उसका -ही ज्ञान; हो, ये सब-क्षेयोपशम आदिक हेतु. हो जानेपर भी विशे- 
पता: उपग्रोगकी है ।:सो उस -उपयोगकी विवक्षामें:-भ्र्थात्‌:उपयोग. बने.इस  तरहका .तो , उसके 
लिए:भी:पउच्रेन्द्रिय्रावरणका क्षय्रोपशम -या जिसकी. संज्ञा. बनती. है. ऐसा कर्म -भी वहाँ चांहिए. 
तबऊज़ाकरंयह- उपयोग बने ।.. - 
देवात्तदइन्धभायाति- क्थड्चित्कस्यचित्काचित्‌.।....... 
| . 5 अस्ति-तस्योदयस्तावन्न - स्पात्संक्रमणादि चेतृ.॥२६४॥ कक आर 
'इन्द्रियजज्ञानसाधरकोपंयोगलामरके लिये, २हायक -पण्चेन्द्रिय ब-सानस कर्मका दद्च च्ति 
बच्ध-तथा: संक्रस्णादि:तत होनेपर: ही-उसके, उदयकी :संभावनए--तो उक्त एलोकमें यह बताया 
है कि जिसके: इन्द्रिय ज्ञान: हो रहा. है. उसे उंतना:साधक है: और केवलज्ञानावरणका  क्षयोप- 
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शम वीर्यन्तिरायका क्षयोपशम इतना ही नहीं होता उसके, किन्तु पञ्चेन्द्रिय और मानस कर्म 
भी चाहिये। तो इस श्लोकमें बता रहे हैं कि सुयोगसे पञ्चेन्द्रिय और मानस कर्म किसीके 
बंधको प्राप्त हो जाय, जिसके उदयमें यह जीव इन्द्रियज ज्ञानके योग्य बन सकेगा तो उस बंधे 
हुए कर्मका भी विश्वास नहीं है । यदि ऐसा ही संक्रमण हो गया तब उसका लाभ नहीं ले 
सकते । संक्रमण भले भी होते हैं, बुरे भी होते हैं और जैसे किसी पुरुषने पहिले पञ्चेन्द्रिय 
जाति नामकर्मका बन्ध किया लेकिन पीछे संक्लेश परिणाम हुआ और खोटी जातिमें जानेको 


उस प्रकृृतिरूप परिणम जाता है जिस प्रकृतिका उदय होता है । जैसे हम आप लोगोंके यह 
सम्भव है कि घारों गति नामकर्म बंधे हुए हों; नरक, तियँच तथा देवगति भी बँधी है और 
मनुष्य आथुका उदय तो चल ही रहा हूं निरन्तर श्रब उसके साथ-साथ बाकी तीन गति एक 
समय पहिले तो मनुष्यगति रूप ही रक्रान्त रूप होकर उदयमें झा जाते हैं उनके प्रदेश । तो 
ये पंचेन्द्रिय और मानसकर्म किसीके बँध भी जायें लेकिन संक्रमण हो जाय तो वह इस प्रकार 
के इन्द्रियज्ञानका मौका न पायगा । तो इन्द्रियज ज्ञानमें इतनी पराधीनता है तिसपर भी 
विश्वास नहीं है। 

श्रथ तस्योदये हेतुरस्ति हेत्वन्तरं यथा । 

पर्याप्तं कर्म नामेति स्यादवश्य सहोदयात्‌ ॥२६६॥ 


गया तो संक्रमण न हो जाय, कोई भ्ोंका न ञ्रा जाय जिससे यह खतम हो जाय, तो इतना 
डर है। मान लो संक्रमण होनेसे भी बचे और यहाँ जीवित भी रहे तो ग्रब उनका उदय 
आया, उस उदयमें कुछ और भी साधन चाहिए । वे साधन क्‍या है ? पर्याप्त नामकर्म चाहिये- 
पंचेन्द्रिय संशी तो लब्ध्यपर्याप्रक मनुष्य भी होते हैं । पंचे-द्रिय हुए तो क्‍या ? वह लब्ध्यपर्या- 
_प्तक ही तो है मनुष्य । यहां उन अक्षज जशञानोंका दया उठता है ? उनकी ऐसी द्शा हो रही 
जैसे निगोदिया जीवोंकी । वहाँ जन्ममरणकी जैसे यातनायें चलती हैं ऐसे ही यहाँ भी । तो 
पंचेन्द्रियका भी उदय बने श्रौर मानसका भी उदय बने और काम निकले तो इसके लिए एक 
हेतु चाहिये कि पर्याध नामकर्मका उदय हो । यहाँ परख लो कि जब इन्द्रियज्ञान हम आ्रापकों 
मिला है और जहाँ पर्यायबुद्धि करके, यह मैं हूं उससे पोजीशन मारना, उससे आग्रह करना, 
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उसके आधारपर विकल्प बनें अथवा आग्रह बने, इस तरह उपयोगका इतनी दूर खिचे चला 
जाना यह अनर्थ जिस इन्द्रियज्ञानपर बन रहा है वह कितने कश्से बाँधा पाया हुआ है ग्रोर' 
तिसपर भी वह खतरेसे भरा हुआ है । तो पंचेन्द्रिय और मानस कर्म उदयमें आयें श्र।र उनके 
कम ठीक तरहसे बनें, उसके लिए जरूरी है कि पर्याप्त नामकर्मका उदय होना चाहिये । यदि 
पर्यापर नामकर्मका उदय न हो तो अपर्याप्त अवस्थामें ही मरण होगा । वे पंचेन्द्रिय और मानस 
कर्म सबल थे, पर पर्याप्त नहीं हो सके, शरीर बन ही न सका और यों ही गुजर गए तो फिर 
काम क्‍या बनेगा ? इस कारण इस इन्द्रियज ज्ञानके इस तरहके अभ्युदयमें ही पर्यप्तनामकर्म 
का उदय भी होना चाहिये । 
सति तत्रोदये सिद्धाः स्वतो नोकमंवर्गणाः । 
मनो देहेन्द्रियाकारं जायते तन्निमित्ततः ॥२६७॥ 
पर्याप्नामकर्मका उदय होनेपर सन व शरीरका इग्द्रियाकार बननेमें नोकर्मबर्गरणाओं 
के आगसनेकी हेतुता--अ्रब इस श्लोकमें यह बतला रहे हैं कि पर्या# नामकर्मका उदय 
भी हो गया, अब यह बात होगी कि पर्याप्त नामकर्मका उदय हो जानेपर ये शरीर 
की वर्गणायें स्वय॑ आयी हैं और उनका ग्रहण होता है। और जब वे नोकमे- 
वर्गणायें, मनोवर्गंगायें मन और शरीरमें सुन्दर आकार रूपसें बन जाती हैं श्र्थात्‌ मन रूप 
परिणमन होता है और इन्द्रियाँ बनती हैं सो जब ये मन और इन्द्रिय भले प्रकार बन लेवें 
तब ही तो यह लब्धि उपयोगरूप भावेन्द्रियका ऐसा श्रभ्युदय बन सकेगा । कोई पर्याप्त भी 
बन गया और बहुत शीघ्र मरणको प्राप्त हो गया तब यह इन्द्रियजज्ञान जैसा हम आप चाह 
रहे कहाँसे होगा ? साथ ही एक बात इस प्रसंगमें यह भी विचारना- चाहिये कि हम भ्रन्य 
जीवोंकी अपेक्षा कितने श्रेष्ठ भवमें आ्राये हैं ? मनुष्य बने हैं, उत्तम कुल मिला, इन्द्रियाँ पूर्ण हैं, 
मन भी पूर्णा है और जैन शासनके तत्त्वकी चर्चा भी सुननेको मिली है और कभी-कभी श्रपने 
आपके बारेमें चिन्तन भी चला करता है । ये सब वातें हम आपको प्राप्त हुई है तो कितनी 
उत्कृष्ट चीजें अन्य सर्व॑ जीवोंकी अपेक्षा हम आपने पायी है, इन सबका सदुपयोग होवे तभी 
इन सबका पाना सार्थक समझिये ग्रन्यथा क्या दशा होगी सो भी विचार लो । जिस प्रकारसे 
कोई चींटी किसी ऊंची भींतपर चढ़ रही थी। बड़ा श्रम करके वह चढ़ी और जब छतके 
निकट पहुंचने ही वाली थी कि वहाँसे गिर पड़ी । श्रब देखिये उस चींटीका वहां तक पहुंचन 
अब कितनी ही दूर हो गया, यों ही समझभिये कि हम आपने झ्राज ये सब उत्कृष्ट चीजें बडी 
दुलंभतासे प्राप्त की हैं, यदि इनका सदुपयोग न किया तो क्या हाल होगा ? बस निम्न गा यों 
के ही पात्र नी भर अपने कल्यारण॒का मार्य उतना ही दूर फिर हो जायगा जितना कि पार 
कर चुके थे याने निगोदादिमें रहते हुए हम जितने दूर थे उतने दूर होंगे । अरे इस जीवनका 
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क्या ठिकाना ? बहुतसे लोग तो जन्मते ही मर जाते हैं, बहुतसे बाल्यावस्थामें, बहुत से 
युवावस्थामें तथा बहुतसे वृद्धावस्थामें । इस प्रकार इस जीवनकां भरोसा कुछ है नहीं, न जाने 
ये प्राण पख्ेरू कब उड़ जायें ? तो ऐसे क्षणिक जीवनमें श्रनेक. प्रकारके खोटे विकल्प करके 
बाह्य पदार्थो्में (धन वैभव, स्त्री पुत्रादिकर्में) ममत्व करके लाभ क्‍या लूट लिया जायगा ? 
यदि तब ही (बीचमें ही) मृत्यु हो गई होती तब तो मेरे लिए यहांका सब कुछ सूना था। 
थोड़ा चित्तको इनसे सूना बनानेके लिए ऐसा ही समझ लो कि मान लो हम अभी तक जीवित 
न रहते, पहिले भी कभी मर गए होते तो फिर यहाँका कुछ भी तो न था । आज जीवित हैं 
जो अपना कर्तव्य है कि गुप्त ही गुप्त अपना हितकारी काम कर जायें । ऐसी मनमें एक 
धारणा हो । हम आपको पर्याप्त नामकर्मक| उदय मिला है और वहाँ हमारी हितरूप स्थिति 
प्राप्त है तो हम उसका सदुपयोग करें । 
ह | परिसमाप्तिश्चेज्जायते दैवयोगतः । 
लब्घे स्वार्थोपयोगेषु बाह्य हेतुज॑डेन्द्रियर ॥॥२६५॥। 
सन व शरीरकी इन्द्रियाकार रचना होनेपर भी उसके विनाश होनेपर पुतः समस्त 
कारणोंकी सम्पन्नताकी आवश्यकता--इस श्लोकमें यह बता रहे हैं कि पर्याप्त नामकर्मका 
उदय मिला, हमारी शरीर पर्याप्ति पूर्णो है, योग्य है। इतनी बड़ी बात मिल गई है किसी भी 
जीवको और यदि उसकी परिसमाप्ति हो जाती है, इन्द्रियकी रचना ही खत्म हो जाती है, 
यों कहो कि मरण हो जाता है तो फिर कभी आगे इतनी बातें इतनी योग्यतायें न जाने कब 
मिलें ? जब उस प्रकारका क्षयोपशम हो और उस विषय परका उपयोग हो तब यह बात बन 
सकती है तो उसमें बाह्य हेतु इन्द्रियाँ हैं। अ्रब देखिये---कोई जीव पर्याप्त हो गया, संज्ञी 
बन गया और ये द्रव्येन्द्रिय आदिक बिगड़ गईं, मानो आँखें फूट गईं तो भ्रब वह देखेगा कैसे ? 
या कोई कानोंसे बहिरा हो गया तो वह सुनेगा कैसे ? इसी तरह मानों कोई ऐसा रोग हो ' 
गया कि जहाँ जीभमें ही कोई ऐसा विकार हो जाता है कि जिससे खानेपर सभी चीजें कड़ुवी 
लगती हैं, तो फिर वहाँ क्‍या कोई वस्तु स्वादी जा सकेगी ? अथवा जैसे कभी किसीकों शरीर 
के किसी अंगमें लकवा ग्रादिकका दोष हो गया तो उतने अंगर्में ठंडी गर्मका विशिष्ट बोध नहीं 
हो पाता है । तो इस तरहसे यदि कोई द्रव्येन्द्रिय बिगड़ गई तो यह ज्ञान कैसे कर पायगा ! 
लो ज्ञानकी साधना बहुत विलम्बसे, बहुत हेतुवोंसे बन गई, मगर जरासी ही देरमें प्राखिं फूट 
गईं, कोई कानोंका बहिरा हो गया, तो श्रब तो उसे उन्त इन्द्रियविषयक ज्ञान नहीं हो पा 
रहा है । श्रब तो केवल एक कल्पनासे ही समझता जा रहा है कि यह ऐसा है । देखो--यह 
इन्द्रियज्ञान मानसिक कल्पनाश्रोंकों स्पष्ट बनानेमें सहायक है, और यह मानसिक ज्ञान इच्रियज 
-. ज्ञानको स्पष्ट बनानेमें सहायक है | जैसे हम आपको आँखोंसे स्पष्ट दिखता है तो इसमें हमारा 
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मानसिक गुण भी सहायक हो रहा है तब इसका स्पष्ट बोध हो रहा है | इसी तरह मनसे 
क्रिसी विपयमें कल्पना कर रहे हैं तो जैसे आंखें नहीं देखती हैं, झ्रांखें बिगड़ी हैं तो कल्पना 
करनेसे ही उसका कुछ बोध हो रहा है, उसी रूपके सम्बंधमें जिस एककी आंख खुली है वह 
रूपका ज्ञान कर रहा है तो कल्पनाके बलपर जो रूपका स्मरण किया उसकी अपेक्षा जिसे ' 
आंखोंसे दिख रहा उसका ज्ञान विशद हो रहा है | तो यह मन इन्द्रियके ज्ञानको विशद बनने 
में मदद करता है और यह इंद्वियज्ञान मनकी बातकों विशद बनानेमें मदद करता है। अन्यथा 
तो एक विडम्बना सुनिये--कोई एक पुरुष जन्मसे ही अंधा था । उससे एक बार किसी बालक 
ने कहा--बाबा जी श्राज हम तुम्हें खीर खिलायेंगे । बाबा बोला-खीर कैसी होती है ?'” 
अरे खीर सफेद होती है। अरब सफेद भी उसने अपने जीवनमें कभी न देखा था, सो पूछा कि 
सफेद कैसी ? बालक बोला-बगला जैसी । शभ्रब उसने बगला भी कभी न देखा था । तो फिर 
उस बूढ़े अंघेने पूछा--बेटा बगला कसा होता है ? तो वह बालक अपने एक हाथको ठेढ़ा 
भेढ़ा बगलाकी लम्बी टेढ़ी चौंच जैसा बनाकर कहने लगा कि बगला तो ऐसा होता है । जब 
उस बूढ़े अंघेने हाथको टटोला तो बोला-हमें ऐसी खीर नहीं खाना है ? यह तो हमारे पेटमें 
गड़ेगी । भला बतलावों बतलाना तो था सफेदी और उसने आाकारकी मुद्रा बताई तो उसका 
ज्ञान कैसे हो सकता है ? तो यदि इन्द्रियज्ञानके सारे साधन भी बद गए और यदि कोई 
द्रव्येन्द्रिय खराब हो गयी तो उसका परिज्ञान कैसे करेगा ? तो यों इन्द्रियज्ञानमें अज्ञता पड़ी 
हुई है । | 
। अस्ति तन्नापि हेतुर्वा प्रकाशों रविदीपयो: । 
अन्यदेशस्थसंस्कारः पारं पर्यावलोकनम्‌ ॥२६९॥ 

पूर्वोक्त समस्त हेतुसमागम होनेपर भी इन्द्रियजज्ञाननिष्पत्तिमें प्रकाश, श्रन्यदेशस्थ 
संस्कार व पारंपयविलोकनकी श्रावश्यक्षता--इतना सब कुछ होनेपर भी जैसा कि उक्त 
श्लोकमें बताया गया है सब कुछ हो गया । इन्द्रियां हैं, मानस भी बन रहा है, द्रव्येन्द्रियां भी 
पूरी तरहसे हैं और सूर्य भ्रथवा दीपकका प्रकाश न हो तो भी उपयोगात्मक ज्ञान हो नहीं 
सकता । जैसे अ्रभी अ्रपती ही बात देख लो--कितना हम पुष्ट हैं, समर्थ हैं । सब कुछ है और 
यहां जो कुछ निरख रहे हैं, बड़ी स्पष्ट समझ बन रही है, यह प्रकाश है, यहां बैठे हैं, जब 
रूपशान हो रहा है, और प्रकारकी भी उल्मनें न रहीं, अस्पष्टता न रही तो दीपक अ्रथवा 
सूर्यका प्रकाश भी कारण पड़ता हैं इन्द्रियज्ञानमें अथवा भिन्न-भिन्न प्रकारके इन्द्रियज ज्ञानोंमें, 
ऐसे भिन्न-भिन्न बाह्य साधन भी पड़ते हैं जिनकी बात सोची कुछ दार्शनिकोंने तो यह॒कह 
डाला कि ज्ञान तो आलोकसे उत्पन्न होता है, न हो प्रकाश तो कहांसे ज्ञान हो जाय ? हम 
आपके जीवनमें ये सारी बातें विदित भी हो रही हैं कि देखो--प्रकाश न हो तो हम वहां 
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रखी हुई अनेक चीजोंका ज्ञान कहां कर पाते हैं ? तो इतना सब कुछ होनेपर भी प्रकाश इस 
ज्ञानका कारण बनता है । तब प्रकाशका होना भी आ्रावश्यक है, और इसके अ्रतिरिक्त पहिले 
किए हुए ज्ञानका संस्कार होना भी जरूरी हो गया है। मानो कि [इन्द्रिय भी हैं, क्षयोपशम 
भी है, प्रकाश भी हो गया है श्लौर इस स्थितिमें हम यहां सब कुछ जान भी रहे हैं तो इसका 
जानना और इसका स्पष्ट समझमें आना इसमें कारण हमारा रोजका परिचय ही तो है, और 
उससे बना हुआ संस्कार ही तो है | जैसे मानो किसीकी श्रांखोंपर पट्टी बाँध दी और फिर 
उसे उठाकर किसी तरफ ले जाकर बहुत दूर ले गए, ऐसे अन्य जगह ले गए कि जहाँ कभी 
देखा ही न था और वहाँ कहा कि श्रब आंखें खोल दो, तो देखा वहाँ प्रकाश भी है, इन्द्रियाँ 
भी हैं, सब बातें हैं, देख भी रहे हैं, मगर वहाँ तो कुछ अन्य श्रजीब-सी बात हो रही है। 
कुछ वहाँ ऐसा ढंग ही नहीं बन रहा है । जैसे हम यहींपर बहुतसी चीजोंको रोज देखते हैं 
और उनका ज्ञान अशडूः हो जाता है । सो यों इस इन्द्रियज्ञानकी विशदताके लिए पहिले जाने 
हुए ज्ञानके संस्कारोंकी भी वहां जरूरत है | इतनेपर भी जो कुछ श्रवलोकन हो रहा, जानना 
हो रहा वह परम्परासे हों रहा । यों परख लीजिए कि इन्द्रि- ज्ञान कितना पराधीन ज्ञान है ? 
जैसे कोई साधारण तेलका दीपक टिमटिमा, रहा हो तो उसके बुभनेके कई कारण हो सकते हैं। 
हवा चले तो बुक जाय, तेल न.पहुंचे! तो बुझ जाय अथवा किसीका हाथ लग जाय तो बुक 
'जायग्र श्रथवा कोई बुझा ही दे श्रादि, इसी तरह अपने इन्द्रियज्ञानमें ये सब धोखे हैं । कितने 
“कारण बताये गए हैं, इन सब कारणोंमेंसे किसी कारणकी कमी रहे तो यह इन्द्रियज्ञान ऐसा 
त्िबेल रह जाता है, तो यहां शिक्षा लेनी चाहिए कि हम इन इन्द्रिय ज्ञानोंकों निकृष्ट जानें, 

इनपर अहंकार न करें और इनके कारण जो विकल्प रचना बनती है उसका आग्रह न करें 
और जो अपना सहज ज्ञान है, स्वयं स्वभाव वाता ज्ञान है उस ज्ञानकी दृष्टि बनायें तो उसमें 

अपनी आस्था होगी । ह 

एतेषु हेतुभूतेषु सत्सु सख्भानसंभवात्‌ । 
रूपेणैकेन हीनेषु ज्ञानं नार्थोययोगि तत्‌ ॥३००॥ 
इन्द्रियज  ज्ञानकी निष्पत्तिके उक्त हेतुओंमें से किसीकी कम्ती होनेपर पदार्थज्ञानकी 

ग्रशवयता--इन्द्रियज .ज्ञानकी स्थितिके लिए जितने भी कारण बनाये गए हैं उन कारणोंके 

होनेपर पदार्थोका यथार्थ-भान हुआ्ला करता है | यदि उन कारणोंमें से एक भी कारण कम रह 

जाय तो वहां फिर ज्ञान, अर्थोषयोगी नहीं हो पाता, श्र्थात्‌ उस पदार्थविषयक ज्ञान नहीं बन 

सकता । ऊपर जितने भी, कारण बताये गए हैं उनमें अ्रन्तरज्ञ मात्र एक लव्धि बतायी गई है 

अर्थात्‌ तद्विषयक ज्ञानावरणका ,्षयोपशम होना चाहिए और साथ ही बताया है कि वीर्यन्ति-, 
रायका भी क्षयोपशम होता: ब्राहिए । श्रब इस अन्तरज् .लव्धिके कारण करीब १८-१६ 
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बताये गए हैं । उनमेंसे यदि कोई भी कम हो जाय तो वहां इन्द्रियज्ञान बन नहीं सकता है । 
ऐसी इन्द्रियजज्ञानमें पराधीनता है। मोटे रूपम यह ही समभ लो कि सब कुछ कारण मिल 
गए, इन्द्रियां भी पूर्ण हैं, लब्धि बनी है, पर्याप्ति भी बनी है, लेकिन उजेला नहीं है तो फिर 
_ दिखना नहीं होता है । तो एक उजेला ही न हो ओर सब तरहसे तैयार बैठे है जाननेके लिए, 
पर रूपका ज्ञान नहीं कर सकते । तो ऐसे मामूली कारण भी न मिलें तो इन्द्रियज्ञान नहीं हो 
पाता । तो यह इन्द्रियज्ञानकी कमजोरी है फिर भी जगतके जीव इस उत्कृष्ट ज्ञानपर ही अहं- 
कार बसाये हुए हैं, और इस ज्ञानके श्राधारपर जो विकल्पोंकी संतति बढ़ा ली है वहां अपना 
अ्रनर्थ भी कर रहे हैं । | ५ 
ग्रस्ति तत्र विशेषोयं बिना बाह्य न हेतुना । 
ज्ञानं नार्थोषयोगीति लब्धिज्ञानस्य दर्शनात्‌ ॥३००१॥ 

लब्धिरूप ज्ञान होनेपर भी उसमें बाह्य हेतुके बिना श्र्थोपयोगिताकी श्रशक्यता-- 
यहां इतनी बात जानना चाहिए कि बाह्य चीज नहीं है तब ज्ञान व्यक्त तो नहीं होता अर्थात्‌ 
जैसे प्रकाश ही नहीं है ती रूपका ज्ञान नहीं हो सकता । सो ठीक है, नहीं बन रहा है ज्ञान 
किन्तु यदि लब्धि पायी जा रही है तो लव्धिरूप ज्ञान बना हुआ है । तो भले ही बाह्य कारण 
का अ्रभाव है, वहां इन्द्रियज ज्ञान व्यक्त नहीं हो रहा है लेकिन लब्धि देखी जा रही है और 
इस ओ्ोरसे देखो तो भले ही ये क्षयोपशम पड़े हुए हैं । इतनी योग्यता है कि हम बाह्य पदार्थों 
को जान सकते हैं लेकिन बाह्य कारण नहीं हैं तो बाह्य पदार्थोक्रा जानना बन नहीं रहा है । 
तो इस तरह इस ज्ञानकी अक्षमता है । गश्ब तुलना तो कीजिए कि कहां तो झात्माका ऐसा 
ज्ञानस्वभाव कि जिसमें मर्यादा ही न होना चाहिए कि इतने ही पदार्थ जाने और इतने काल 
तककी ही बात जाने या इतने अंशमें ही जाने । वहां तो सर्वाश और सर्व पर्यायोंहप और 
त्रिकालवर्ती जो भी सत्‌ थे, सत्‌ हैं और सत्‌ होंगे, उन सबका ज्ञान हो जाय, ऐसी 
ज्ञानमें सामर्थ्य है और इस ज्ञानकी सामथ्यंका हम आप लोग अंदाज भी करे सकते हैं । यदि 
इस ज्ञानमें भूतकालकी बातोंकों जाननेंका सामथ्य न होता तो हम आप अबसे बचपन तककी 
और उससे भी पहिले तककी सब बात जान लेते । तो भले ही वहां इतनी आ्रधीनता है कि 
जो जाने हुए हों उसे ही जान सकते हैं, परिचितका ही ज्ञान हुआ करता है, लेकिन परिचित 
का ही सही किन्तु कला तो है ना कि जो पहिले उठनेकी बात हुई उसे हम जान जायें, इसी 
प्रकार भविष्यकी बात भी हम जानते हैं । जैसे कोई पञचकल्याणक वगैरहका विधान होना 
है या कोई शादी विवाहका कामकाज होना है शौर उसकी तिथि निश्चित हो गई तो अब 
उन कार्यों सम्बंधी कार्यकर्ताओंको वहीं दिन दिमागमें बना रहता है। भरे अ्रमुक दिन यह 
काम होगा, इतने-इतने काम करने बाकी हैं । तो देखिये---इस जीवमें भविष्यकी बातें जानने 
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ततः प्रकृतार्थमेवैत॒हिदमात्र ज्ञानमैन्द्रियम । हु 
तदर्थार्थस्य सर्वस्य देशमात्रस्य दर्शनात्‌ ॥३०३॥ 

पूर्वोक्त विवरणोंसे इन्द्रियज ज्ञानकी दिड्मात्रताकी श्रर्थात्‌ अ्रत्यय्पताकी सिद्धि - 
इन्द्रियज्ञानके विषयमें बहुत कथन हो चुका है और पहिले यह बताया गया था कि यह तो 
दुःखरूप है । फिर दूसरे दोषमें यह बताया गया कि यह ज्ञान तो शज्ञ है, क्या जानता है, और 
जो भी जानता है वह इतनी आधीनताझ्रोंसे जानता है। तो इस है अज्ञताके प्रकरणमें बहुत 
विस्तारपूर्वक कहनेके बाद अब सारांश रूप अंतिम श्लोक कह रहे हैं । ऊपर जितने हेतु बताये 
गए हैं और भी जितने कारण कहे गए हैं तथा जो घटना कही गई है, उन सबका प्रयोजन 
यह ही है कि इन्द्रियज्ञान दिद्यमात्र है अर्थात्‌ अल्पमात्र, रंचमात्र, लेशमात्र ज्ञान होता है 
इन्द्रियज ज्ञानमें । मोही पुरुष जब इन्द्रियजजञानसे देखते हैं तो उन्हें यों दिखता है कि मेरे 
बहुत बड़ा ज्ञान हैं । सो यों समक लीजिए कि इस मोही पुरुषकी हालत उस कूपमंडूककी तरह 
है । जैसे किसी कुएंके अन्दर एक मेढ़क रहता था । उस कुएंके तटपर एक दिन एक हंस पक्षी 
आ्राकर बैठ गया, तो मेढक पूछता है--अरे हंस तुम कहाँ रहते हो ? तो हंस बोला--हम तो 
मानसरोवरमें रहते हैं,''''अरे मानसरोवर कितना होता ?”“बहुत बड़ा । तो मेढक कुएंमें एक 
कोनेसे दूसरे कोनेमें उछलकर कहता है-वया इतना बड़ा मानसरोवर होता है ?'““अरे इससे 
बहुत बड़ा । फिर मेढ़क कुएंके एक ओरके किनारेसे दूसरी ओरके किनारे तक उछलकर कहता 
है-बया इतना बड़ा मानसरोवर होता है ?'*“'अरे बस जान लिया कि तुम झूठ कहते हो, 
क्योंकि इससे बड़ा तो कुछ होता ही नहीं । देखो उस मेढकके लिए वह कुएंकी घेर ही उसके 
लिए सारी दुनिया है | तो यही हाल है अज्ञानी जनोंका । वे जरासा इन्द्रियज्ञान पाकर अपने 
को बड़ा चतुर समभत्े हैं । वे समभते हैं कि मैं तो बहुत बड़ा जानकार हूं, समभदार हुं, मेरे 
बराबर कोई जानता ही नहीं है, इस तरहकी श्रज्ञानी जनोंकी बुद्धि रहती है, लेकिन यह 
इन्द्रियजज्ञान कितना ही बड़ा हो, वह लेशमात्र भी परिज्ञान कराने वाला नहीं, क्‍योंकि जितने 
भी पदार्थ हैं उन समस्त पदार्थोका एक देश ही ज्ञान हो पाता है । जैसे श्राँंखें खोलीं और भींत 
दिखी तो दया ज्ञान हुआ ? सिवाय एक हरा, पीला झ्रादि जो भींतका रंग है उसका ज्ञान 
हुआ । इस भींतके अन्दर क्या है और इसमें रस, गंध, स्पश कैसा है, तथा कितने परमाणुझरों 
का पुञ्ञ है, कितनी बाते पड़ी हुई हैं और फिर उन परमाणुओंमें कितनी शक्ति है ? अन त 
बातें पड़ी हैं, उन अनन्त बातोंमेंसे एक अंशका ज्ञान कर पाया तो ऐसा इच्द्रियजज्ञान कैसे 
पूर्ण ज्ञान कहलायगा ? वह तो दिद्मात्र है, अल्प ही परिज्ञान कराने वाला है, इस कारण 
यह इन्द्रियजज्ञान अज्ञ है, निर्मल है, निकृष्ट है, उससे अपनायत नहीं करना चाहिये । उससे 
उपेक्षा करके अपना जो अतीन्द्रियज्ञान स्वभाव है, सहज स्वभाव है उससे प्रीति करनी चाहिए । 


्छ 
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खण्डितं खण्डनस्तेषामेकेकार्थस्य कर्षणात्‌ । 
प्रत्येक नियतार्थस्य व्यस्तमात्रे सति क्रमात्‌ ॥३०४॥ 

इन्द्रियज ज्ञानकी खण्डितता--इस प्रकार यहाँ इन्द्रियज ज्ञानके दोषोंके कथनमें सर्वे 
प्रथम बताया गया था कि यह इन्द्रियज्ञान दुःखरूप है। इसका उत्तर बताया यया 
था कि यह इन्द्रियज्ञान पराधीन है, संशय आादिक दोपोंसे सहित है, विरुद्ध है, 
अकल्याणरूप है, अ्रंपवित्र है मूछित है और इतनेपर भी इस ज्ञानकी रक्षा करनेमें कोई 
समर्थ नहीं है । जब कर्मका तीव्र विपाक आता है तो यह स्पष्ट हो जाता है और इसके अ्रति- 
रिक्त इस प्रकरणमें अन्तिम दोष बताया था कि यह इन्द्रियज्ञान अज्ञ है । अब इन सब दोषों 
के कथनके बाद एक दोष और भी बतला रहे हैं कि यह ज्ञान खण्डज्ञान है। पंदार्थ सम्पूर्ण 
कितन। है, उस. सम्पूर्ण पदार्थमें से कोई खण्ड-खण्ड अंशको ही जानता है। यह हमारा ज्ञान 
इन्द्रियजन्य ज्ञान है । इस कारण उसके ज्ञानको खण्डज्ञान, अधूरा ज्ञान कहते हैं। जैसे इस 
लोकमें किसीको अधूरा ज्ञान हो तो उसे लोग कहते हैं पल्‍लवग्राही श्रर्थात्‌ एक पत्ते मात्रको छू 
सकने वाला । कोई पुरुष यदि ४-६ विषयोंमें अपनी गति रख रहा हो और प्रत्येक विषयमें 
अधूरा ही है तो उसको जिन्दगीमें विडम्बना रहती है, वह किसी कामका नहीं रह पाता । भरे 
किसी भी एक विद्यामें कुशल हो जो कई विद्यायें जानता है, पर है सबमें अधुरापन तो जैसे 
उसके लिए वह एक जीवनमें शल्य जैसी बात होती है, श्रौर शल्य ही नहीं, किन्तु एक खेदके 
लिए भी बात होती है, तो अधुरापन यहाँ लोकमें भी अच्छा नहीं माना जाता । ऐसे ही यहाँ 
परमार्थमें देखिये---जो कोई एक विषयमें भी पूरासा बन गया हो, वह भी अधूरा ही है | यहाँ 
पूरा कोई नहीं होता जब तक कि केवलज्ञानका लाभ नहीं है, तो ऐसे अधूरे ज्ञानपर क्‍या 
अहंकार, क्या ममकार होना चाहिये ? तो यह ऐसा इन्द्रियज्ञान खण्डित ज्ञान है, भिन्न-भिन्न 
ज्ञान है और प्रतिनियत है । जैसे पुदगलका ज्ञान किया तो उसमें केवल रूपको जाना, यह 
हुआ खण्डज्ञान । केवल रसको जाना यह हुआ खण्डित ज्ञान | ये खण्डित ज्ञान भी तो बहुत 
सारे एक साथ नहीं हो पाते हैं | ये भिन्न-भिन्न हैं । बल्कि इन्द्रियजज्ञानमें तो यह क्रम बताया 
गया है कि किसी एक विषयका उपयोग चल रहा हो तो वहाँ अन्य विषयका उपयोग नहीं 
है । एक दाशंनिकने एक ऐसी शंका की कि यदि कोई तेलसे बनायी हुईं लम्बी चौड़ी बेसनकी 
पपड़िया खावे तो देखो उस समय उसे सभी इन्द्रियज्ञात एक साथ हो रहे हैं--अरे लम्बी 
चौड़ी पपड़िया पकड़े हुए हैं हाथमें तो यह स्पर्शनइन्द्रियका ज्ञान हुआ, उसे खा रहे हैं तो 
उसका स्वाद भी मिल रहा है, उसकी गंध भी मिल रही है क्योंकि वह गंध वाले तेलमें पकाई 
गई है, और आंखोंसे उसे देख रहे ही हैं, अतः चक्षुइन्द्रियका ज्ञान हो ही रहा है, और उसके 
खानेमें कुरु कुरुँकी जो आवाज झा रही है वह कराइन्द्रियका ज्ञान हो गया। तो देख लो उस 
एक कामके करते हुएमें एक साथ सभी इन्द्रियोंका ज्ञान हो रहा है ना, फिर क्यों कहा जा 
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रहा है कि यह इन्द्रियज्ञान क्रम-क्रमसे होता है? तो इस जिज्ञासाका समाधान इस प्रकार 
दिया गया है कि ठीक है, यों मोटे रूपसे तो ऐसा ही वहाँ प्रतीत होता है कि समस्त इन्द्रियों 
का ज्ञान एक साथ हो रहा है पर जरा और भी सूक्ष्महष्टिसे विचार करें तो पता पड़ जायगा 
कि वास्तवमें वे सब ज्ञान क्रम-क्रमसे हो रहे हैं । इसके लिए एक दृष्टान्‍्त लीजिये--जैसे १०० 
पानके पत्तोंकी एक गड्ढी लगी हुई है, उसमें कोई अत्यन्त पैनी धार वाली सूईका बड़ा तेज 
प्रहार करे तो तुरन्त ही वे सारे पत्ते एक साथ छिद जाते हैं | श्रब वहां बताइये कि वे सभी 
पत्ते एक साथ छिंद गए या क्रमसे ? यों तो मोटे रूपसे दिखता है कि एक साथ ही तो छिंदे 
प्र ऐसी बात नहीं है। पहिले सूईकी नोक पहिले नम्बरके पत्तेमें पहुंची, फिर दूसरे तीसरे 
आदियें । यों क्रम-क्रमसें ही १००वें पत्तेको सुईने पार किया । तो जैसे वे सभी पत्ते क्रम-क्रम 
से छिदनेपर भी मोटे रूपसे ऐसा कह दिया जाता है कि सभी पत्ते एक साथ छिंदे, इसी प्रकार 
ये इन्द्रियज्ञान क्रम-क्रमसे होकर भी मोटे रूपसे कह दिये जाते हैं कि ये एक साथ हुए | तो 
यह इन्द्रियजज्ञान खण्डित ज्ञान. है, खण्ड-खण्डकी जानता है और इतनेपर भी यह भिन्न-भिन्न 
जान पाता है। उन खण्ड-खण्डको भी एक साथ नहीं जान पाता । 

आस्तामित्यादि दोषाणां सन्निपातास्प्द पदम्‌ । 

ऐन्द्रियं ज्ञानमप्यस्ति प्रदेशचलनात्मकम्‌ ॥।|३०५॥ 

निष्क्रियस्यात्मनः काचिद्यावदोदयिकी क्रिया । 

अंपि देशपरिस्पन्दों नोदयोपाधिना बिना ॥३०६॥ 

इन्द्रियज ज्ञानमें उदयोपाधिके कारण प्रदेशचलनात्सकताका दोष--अ्रब ज्ञानके दोषों 

के वरानमें यह आखिरी दोष बताया जा रहा है । कहते हैं कि जो दोष बताये गए हैं अरब 
तक उपयु क्त दोष उनका तो यह साधन है ही, लेकिन साथमें यह भी समभना चाहिये कि ये 
सब इन्द्रियज्ञान आत्मप्रदेशकी कम्पनाको लिए हुए हैं। इन्द्रियज ज्ञान चल रहा है और उस 
इन्द्रियज ज्ञानके साथ कम्पन भी चल रहा है, ज्ञानमें भी कम्पन है, प्रदेशमें भी कम्पन है, तो 
यह इन्द्रियज्ञान है तो सही, मगर प्रदेश चलनात्मक है | धवलसिद्धान्तमें बताया है कि आत्मा 
के प्रदेशका योग होता है श्रौर वह उनकी हलन-चलन परिपूर्ण होती रहती है, लेकिन जब 
श्रात्माके प्रदेशोंका परिभ्रमण हुआ तब तो सभी जगहसे हुआ । सारे ही प्रदेश तो इर्द्रियमें 
बने हुए हैं, अर्थात्‌ ऐसा तो नहीं है कि आत्माके कुछ प्रदेश इन्द्रियसे श्रलग हों या आत्माके 
प्रदेशोंमे जो ऊपरके प्रदेश हुए उनमें तो इन्द्रियां बनी हों और भीतरके प्रदेशमें इन्द्रियां न 
बनी हों, ऐसा तो नहीं है । यद्यपि इस शरीरके अन्दर बहुतसी खून, पीप वगैरह चीजें हैं यह 
ठीक है मगर वहांपर भी स्पर्श तो है और वहां भी कोई चीज हो तो स्पर्शंका ज्ञान तो हो 
सके अ्रथवा चलो ऊपर ही सही, लेकिन जिस समय आत्मप्रदेशका परिभ्रमण होता है तो 


श्छ्८ पंचाध्यायी प्रवचन दशम भाग--शल्लोक ३०८ 


चक्षुइन्द्रिय जहां वनी हुई है वह इन्द्रिय तो वहां ही बनी रह गयी, वह तो नहीं घूमी,. सो 
सबको देखती ही है, श्रौर प्रदेश परिस्पंद हो गया तो प्रदेश अ्रग्य-श्रन्य भी उस श्रोर श्रा गए। 
श्रात्मा वही है, अखण्ड है, एक है, इस कारण यह शंका नहीं बनती कि श्रभी, किसी भ्रन्य 
प्रदेशसे जाना, श्रव किसी भ्रन्य प्रदेशसे जाना, जानना तो सर्व प्रदेशोंसे ही है, श्रखण्ड ही है, 
किन्तु विस्तृत है वह आत्मा, यही तो प्रदेश हारा समझा जाता है । तो लो प्रदेश चलित हो 
गया और वहां यह इन्द्रियात्मक ज्ञान हुआ सो द्वेदकी बात है कि आरात्मा तो निष्क्रिय है और 
ऐसे निष्क्रिय आ्रात्माके भी जब तक कर्म उपाधिजन्य क्रिया चलती है तब तक प्रदेशका हलन- 
चलन होता है, ऐसा प्रदेशपरिस्पंद उदय-उपाधिके बिना नहीं हो सकता तथा उदयोपाधि दुःख 
रूप है, श्रतः उदयोपाधि कार्यात्मक इन्द्रियज ज्ञान भी दुःखमय है । 
नासिद्धमुदयोपाघेदु :खत्व॑ कमेण॒: फलात्‌ । 
कर्मणो यत्फलं दुःखं प्रसिद्ध परमागमात्‌ ॥२०७॥ 
कर्मोदयोपाधिके दुःखपनेकी प्रसिद्धि--उक्त श्लोकोंमें यह बताया गया कि जीवके कर्म 
को जितनी उपाधियाँ लगी हुई हैं, जिन कारणोसे जीवके प्रदेशोंमें हलन-चलन होता है, एक 
तो ऐसा हलन-चलन कि जो लोगोंको देहके माध्यमसे दिख जाती है | जैसे हाथ चले तो 
आत्माके प्रदेश भी चलें और एक ऐसा परिस्पंद जो न भी हाथ पैर चलाये, बैठा है स्थिरतासे, 
फिर भी झआात्माके प्रदेश गोल गोल अ्रमरा करते ही रहते हैं। तो ऐसा जो आत्मप्रदेशोंमें 
हलन-चलन है वह है कर्मोदिय उपाधिके कारंणसे और जब प्रदेश चलने रूप इस आआत्मामें 
इन्द्रियजज्ञान हो रहा है सो वह भी चलनात्मक है । इसी कारण भी यह इन्द्रियजज्ञान दुःख- 
रूप है। अरब इस श्लोकमें उसी कर्मोदय उपधधिके सम्बंधमें कह रहें हैं कि कर्मोदयकी उपाधि 
मात्र ही दुःखरूप है, क्योंकि वह कर्मंका फल है । इतने कर्म क्यों इसपर लद॒ गए और इतना 
उदय' विपाक क्‍यों हो गया ? यह सब कर्मका फल है । अतः उपाधि दुःखरूप ही है, और जो 
कर्मका फल है वह दुःखस्वरूप ही है । ऐसा परिणाममें बताया ही गया है । सारांश यह है कि 
हम आप संसारी जीवोंके जो कर्मका बन्धन लगा.-है सो यह महादुःखरूप है । 
बुद्धिपूर्वकदु:खेषु दृष्टान्ता: सन्ति.केचन । 
नाबुद्धिपुर्वके दुःखे ज्ञानमा्रकगोचरे ॥।३०८॥ ह 
बुद्धिपृवक दुःखोंकी अनेक हृशटान्तोंसे प्रसिद्धि--दुःख दो प्रकारके होते हैं-एक बुद्धि- 
पूर्वक और दूसरा अबुद्धिपूर्वक । अर्थात्‌ एक तो बुद्धिमें आ जाय, ज्ञानमें झा जाय ऐसा , दुःख 
्रौर एक वह जो अपने ज्ञानमें न भ्रा पावे; फिर भी दुःखी हो रहा हो । हु दोनों प्रकारके 
दुःखोंमें से जो बरुद्धिपूर्वक दुःख हैं उनके झ्नेक दृष्टांत पाये जाते हैं, पर भ्रबुद्धिपूर्वक दुःख केवल 
उसके ही अनुभवमें श्रा रहा है, फिर भी उसको बुद्धि द्वारा .स्पष्ट समझ नहीं पाता है । ऐसा 
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्रबुद्धिपूवक दुःख है। दूसरा कोई इसका अनुमान ही क्या करे ? इस तरह बुद्धिंपूवंक और 
श्रबुद्धिपूवंक दोनों प्रकारके दुःखोंसे यह आत्मा पीड़ित है। अबुद्धिपूर्वक दुःख हैं जीवोंके---इस 
बातकी सिद्धि अनुमान और आगमसे आगे युक्तियोंपूर्वक की जायगी, किन्तु यहाँ यह बताया है 
कि जैसे बुद्धिपर्वंक दुःख देखा जाता है इस तरहसे अबुद्धिपर्वक दुःख नहीं दिखता है । उसकी 
स्थिति ऐसी होती है कि जैंसे मंदी गहरी चोट । जैसे कोई सीढ़ीसे नीचे गिर गया हो, कहीं 
फूटाफाटा तो न हो, पर किसी अज्भजके जोड़पर श्रन्दरसे गहरी चोट हो तो उसके दुःखको वही 
जानता है । दूसरा कोई उसकी मुंदी हुई वेदनाका अनुभव कैसे कर सकता है ? तो जैसे 
बुद्धिपृवंक जो पीड़ा होती है उससे भी बड़ी पीड़ा अबुद्धिपूवक यातनामें होतो है। उस 
अबुद्धिपृवंक पीड़ाका किसीको स्पष्ट भान नहीं ही पाता कि इसके इस तरहका दुःख है, किन्तु 
वह दुःखी होता रहता है । इस तरह ये संसारी जीव कर्मोदय उपाधिके कारण दोनों प्रकारके 
के दुःखोंसे पीड़ित हैं । . ' 
अस्त्यात्मनो महादु:खं गाढं बद्धस्य कर्मेमिः । 
मनःपूर्व कदाचिद्ठ . शश्वत्सवंप्रदेशनम ॥॥३०६।॥ 

कर्मबद्ध जीवकीः महादुःखकी. स्थिति--इस जीवके जो मनपूर्वेक दुःख है, बुद्धिपूर्व॑क 
दुःख है, जिसको दूसरे लोग भी समभ जाते हैं, यह भी (दुःखी होने वाला भी) अपनी बुद्धिमें 
बहुत समझ रहा है । ऐसा दुःख महागाढ़ दुःख है, यह तो बात है ही, लेकिन .इन संसारी 
जीवोंक़े सवा ही अबुद्धिपू्वंक दुःख बना हुआ हैं । जब यह जीव विषयजन्य दुःखोंको भोगता 
है और उनमें: मौज मानता है तो लग यों रहा है कि मैं बड़े मौजमें हूं श्रथवा दूसरे लोग भी 
ऐसा समभते हैं कि यह सेठ जी, बाबू जी ये तो बहुत सुखी हैं। पर वे तो उस श्बुद्धिके 
कारण निरन्तर दुःखी रहा करते हैं । अ्ज्ञानी जन चाहें खूब हँस भी रहे हों, चाहे बड़ी शौक 
शान भी दिखा रहे हों लेकिन भीतरसे वे निरंतर दुःखी बने रहा करते हैं । उसका फल है कि 
वे ऐसा प्रतिकार करते हैं कि जिससे विषयभोगके, भोगोपभोगके साधन जुटाते हैं और ऐसा 
करनेका कारण है यह अबुद्धिपूवंक दुःखकी पीड़ा । तो इस दुःखसे कौन बचा ? यहाँ अपनी: 
यह स्थिति समझती चाहिए कि हम कितनी भयंकर स्थितिमें पड़े हुए हैं ? कभी सुखके साधन 
जुट गए, कुछ मौज, भी लूट लिया, लेकिन मौज वहाँ कहाँ है ? वहाँ तो वह अन्तः अनन्त 
दुःखसे पीड़ित हैं, श्रौर यह दुःख केवल बेहोशीकी मौज है | जैसे: कोई बावला पुरुष खूब 
हँसता है, प्रसन्न हो रहा है तो क्या -वह वास्तवमें प्रसन्न है ? अरे वह तो भीतरमें बहुत ही 
दुःखी हो रहा है, इसी प्रकार भोगोंमें मौज मानने वाले लोग बाहरसे तो सुखी दीखते हैं पर 
वे सदा भीतरसे महादु:खी रहा क़रते हैं । तो कमंका ऐसा प्रभाव है कि जिससे यह, जीव महा 
दुःखी रहा करता है ।. 


है फप पञ्चाध्यायी प्रवचन दशम भाग--एलोक ३११ | 

श्रस्ति स्वस्थानुमेयत्वाद्‌ बुद्धिजं दुःखमात्मनः । 

सिद्धत्वात्साधनेनाल॑ वर्जनीयो वृक्षा श्रम: ॥३१०॥ 

बुद्धिपुर्वक दुःखोंके परिचयकी सुगमता--इस श्लोकमें बता रहे हैं कि वृद्धिपृरवक दुःख 

को सिद्ध करनेकी क्या अ्रधिक चेष्टा करें, यह तो सभी लोग समझ रहे हैं। बुद्धि जान रही है 
कि मुझे दुःख है और वहुतसे लोग तो ऐसा बता भी देते हैं कि मुझे ऐसा क्लेश हो रहा है । 
तो बुद्धिपू्वक दुखको समभनेके लिए श्रधिक परिश्रमकी आवश्यकता नहीं है । वह तो स्वत: 
सिद्ध है, साधन द्वारा क्या बताया जाय, उसके लिए वया श्रम करना ? यह है उनका बुद्धि 
पूर्वक दुःख । जैसे धनी पुरुष तृष्णावश दुःखी रहा करते हैं, निर्धन लोग धनकी आशामें दुःखी 
रहा करते हैं, तो उनके दुःखको सिद्ध करनेके लिए अधिक श्रम नहीं करना है। तो जैसे घनी 
झ्रौर निर्धनकी बात है ऐसे ही सभी बातें हैं। जो लौकिक विद्यावान पुरुष हैं वे भी दुःखी 
रहा करते हैं । जैसे एक घटना कभी बतायी थी कि एक बहुत ऊँचा विद्वान बनारसमें रहता 
था। उसकी विद्धत्ताकी प्रशंसा चारों ओर फैल चुकी थी। लेकिन वह वृद्ध हो जानेपर भी 
अ्ध्ययनकारयंकी छोड़ नहीं रहा था । किसीने कहा कि पंडित जी आप तो इतने ऊँचे विद्वान, 
माने जाते हैं फिर भी आप इस वृद्धावस्थामें भी इतना अधिक अध्ययन करनेका श्रम ' 
क्यों करते हैं ? तो वह वृद्ध विद्वान बोला कि हम इसलिए इतना अधिक शास्त्राध्ययन करते 
हैं कि कभी किसीसे शास्त्रार्थमें हार न जायें । अ्रगर हार गये तो मेरी मौत ही हो जायगी । 
आखिर हुआ भी ऐसा ही । तो देखिये--यह लौकिक विद्या पाने वाले भी दुःखी रहते हैं, 
झ्ौर जिनको यह लोकिक विद्या नहीं मिली है वे मन ही मन ऐसा कुड़ करके कि हाय मुझे 
न मिली ऐसी विद्या, नहीं तो मैं भी ऐसा बन जाता, यों मन ही मन वे भी दुःखी रहा करते 
हैं। तो दो ही संसारमें स्थितियाँ हैं--किसी चीजका मिलना और न॑ मिलना । सो देखा यह 
जाता है कि उस चोजके पाने वाले लोग भी दु:खी हैं और न पाने वाले लोग भी दुःखी हैं। 
तो इस दुःखका कारण क्‍या है कि कर्मोदयकी ऐसी उपाधि लगी है कि उसके भीतर ज्ञान- 
प्रकाश आवृत्त हो गया है, इसलिए वे सभो जगह दुःखी रहा करते हैं। .' 

साध्यं तन्निहितं दुःखं नाम यावदबुद्धिजम्‌ । 

कार्यानुमानतो हेतुर्वाच्यो वा परमागमात्‌ ॥३११॥ 

अबुद्धिपुर्वक दुःखकी कार्यनुसानसे व १रसागससे साध्यता--उक्त श्लोकमें यह बताया 

है कि बुद्धिपर्वक दुःखको सिद्ध करनेके लिए क्या श्रम करना है ? श्रम करे तो श्रबुद्धिपृर्वक 
दुःखको सिद्ध करनेमें । सो श्रम क्या है ? युक्तियोंका बल लिया जाय । तो यहाँ बतलाते हैं 
कि जो अबुद्धिपूर्वक दुःख है वही यहाँ साध्य बनाना चाहिए । बुद्धिपूर्वक दुःख स्पष्ट है लेकिन 
यह समभनेकी कोशिश कीजिए कि इन सब संसारी प्रारियोंमें अबुद्धिपूवंक दुःख भी सदा 
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बना हुसा है । जो लोग बहुत घन वैभव राज्यसम्पदा पाकर बड़ा मौज मान रहे हैं वे भी इस 
अबुद्धिपूवेक ढुःखसे पीड़ित हैं, और जो जीव संज्ञी नहीं हैं कीड़ा मकोड़ा वगैरह उनमें भी 
यह दुःख पाया जा रहा है । ये जो पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायु आदिक स्थावर जीव दिंख रहे हैं 
उनमें भी अबुद्धिपूवंक दुःख पाया जाता है। उस दुःखकों सिद्ध करना चाहिए। कैसे सिद्ध हो 
तो उस अबुद्धिपूर्वक दुःखकी सिद्धिके दो उपाय हैं--जैसे जो परोक्षभूत पदार्थ हैं, जो झपनेको 
प्रत्यक्ष नहीं हैं उनको सिद्ध करनेंके दो उपाय होते हैं, इसी प्रकार इनकी सिद्धिके भी दो उपाय 
हैं-- १-अनुमान, २-आगम । इन दो उपायों की प्राप्ति हो तभी इस अबुद्धिपूर्वक दुःखकों सिद्ध 
किया जा सकेगा । अनुमान द्वारा क्या सिद्ध हो रहा है और परमागममें क्या लिखा हुआ है- 
इन दोनों बातोंको दृष्टिमें रखकर जब सिद्ध किया जायगा तभी इस अबुद्धिपूर्वेक दुःखकी सही 
सिद्धि की जा सकेगी । अब कार्यानुमानके सम्बंधमें बात कह रहे हैं । 

अस्ति कार्यातुमानादहूँ कारणानुमितिः क्वचित्‌ । 

दर्शनानतदपुरस्य देवों वृष्टो यथोपरिं ॥३१२॥ 

कार्यानुमानसे ' कारणानुमान होनेकी पद्धतिका हृष्टान्त--कार्यानुमानसे श्रबुद्धिपुर्वेक 

दुःखकी सिद्धि की जाय, इससे पहिले कार्यानुमानके स्वरूपका विवरण एक दृष्टान्त द्वारा बताया 
जा रहा है, और उससे यह सिद्ध किया जा रहा है कि कार्यानुमानमें का्येका हेतु बताकर 
कारणका अनुमान किया जाता है श्रर्थात्‌ कार्यरूप साधनसे कारणरूप साध्यकी सिद्धि की 
जाती है । इसके लिए दृष्टान्त दे रहे हैं कि जसे नदीमें बहुत बड़ा पूर आया हो, जलका तेज 
प्रवाह बह रहा हो तो उस समय यह अनुमान होता है कि ऊपर कहीं वर्षा हुई है, क्‍योंकि 
नंदीमें जलका तीब्र प्रवाह: चल रहा है । तो नदीका वह पूर हुआ कार्य और मेघवर्षण हुआा 
कारण । तो कार्ययोी देखकर कारणका अनुमान किया गया | जैसे दाशंनिक शास्त्रोंमें एक 
प्रसिद्ध दृष्टान्त दिया जाता है कि परव्व॑तमें अग्नि है धुवाँ होनेसे | तो पर्वंतकी अग्निका अनुमान 
'करनेके लिए वह॒धुवां कार्य हुआ, अग्नि कारण हुई । तो जब कार्य दिख गया तो कारणाकी 
सिद्धि हो ही जाती है । इसी प्रकार अबुद्धिपूर्वक दुःख तो है यहाँ साध्य सो यह बनेगा कारण. 
रूप साध्य । तो बताना होगा कि श्रबुद्धिपूवंक दुःख क्यों लोगोंको दिख रहा है जिससे कि यह 
सिद्ध हो सके कि सर्वे संसारी जीवोंमें अबुद्धिपूर्वक दुःख है, सो उसके कार्य हेतुको बतलानेके 
लिए आगेके दो श्लोक कहते. हैं । * 

अस्त्यात्मनों गुणः सौख्यं स्वतः सिद्धमनश्वरम्‌ । 

धयातिकर्माभिषातत्वादसद्वाष्हश्यतां गतम ॥॥३१३॥। 

सुखस्यादर्शन कार्यलिज्ग लिझ्भमिवात्र तत्‌ । 

कारण तहिपक्षस्य दुःखस्यानुमिति: सतः ३ १४॥ 
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सुखादर्शनख्य कार्यलिज्धसे कारखभृत दुःखके अनुमानकी प्रमाणता--पअ्रवद्धिपर्वक 
दुःखका कार्य बताकर श्रवुद्धिपूर्वक दुःखकी सिद्धि करना है | इससे पहिले थोड़ा भूमिकामें यह 
बतला रहे हैं कि आ्रात्माका सुख एक स्वत:सिद्ध गुण है । यह स्वाभाविक है, सहज सिद्ध है 
अर्थात्‌ आत्मा आनन्दमय है। आत्माका स्वरूप ज्ञान और आनन्द है। ज्ञान और आनन्दको 
छोड़कर इस आत्मामें और क्‍या बात पायेंगे जिससे कि हमें आत्माका परिचय मिले ? तो 
आत्मा ज्ञान और आानन्दकी अनुभूतिसे परखा जाता है कि यह मैं श्रात्मा हूं | तो आत्माका 
स्वाभाविक गुण है सुख (श्रानन्द) और यह है स्वतःसिद्ध, शाश्वत नित्य है। पदार्थका जो 
स्वरूप होता है वह सदा रहता है, स्वतःसिद्ध है और नित्य है तब तो आरात्मा है और तद 
ही आनन्द गुरा है, क्योंकि आत्माका जो सहज स्वरूप है वह तो आत्मामें अनादिसे है, अर्थात्‌ 
जबसे आत्मा है तबसे ही मेरा स्वरूप है । आत्मा है श्रनादिकालसे तो यह स्वरूप भी अ्रनादि- 
कालसे है । तो यों झ्रात्मा आनन्दमय है, और देखिये--जब हम आप ऐसा प्रतीतिमें लें कि 
मेरेमें सदा आनन्द है, यह सबसे निराला आत्मा जिसका किसी बाह्य पदार्थंसे कुछ लेनदेन 
नहीं है, स्वयं आनन्दस्वरूप है, यहाँ ही दृष्टि रहे तो किसी प्रकारकी व्याकुलता ही नहीं हो 
सकती है । व्याकुलता तो बाह्ममें दृष्टि करनेसे होती है । यहाँ यह बताया जा रहा है कि बआात्मः 
स्वतःसिद्ध नित्य आनन्दमय है । अब वर्तमानमें देख तो रहें हैं कि आनन्द किसीके प्रकट ही 
नहीं हो रहा है, सब दुःखी ही दिख रहे हैं, तो यह आनन्द जो प्रकट नहीं हो रहां है यह 
जीव आनन्दस्वरूप है, किन्तु मोहनीयकर्मंका ऐसा विपाक है कि जिससे उसकी बुद्धि अष्ट है 
अथवा बाह्मकी श्रोर इसकी रुचि लग रही है, तब हो तो इस आननन्‍्दका घात हो गया और 
यह आनन्द नहीं मिल पा रहा । तब हेतु क्या बना ? इन जीवोंमें' सुख नहीं देखा जा रहा 
है । जो आत्माका सहज अनुपम विलक्षण अलौकिक आनन्द है वह यहाँ कहाँ देखा जा रहा 
है ? तो ऐसा सुख नहीं देखा जा रहा है । इससे सिद्ध होता है कि जीवके अवुद्धिपृर्वक दुःख है 
और, इस हेतुसे अबुद्धिपूर्वक दुःख भी सिद्ध होता है । जैसे इन स्थावर जीवोंके, कीड़ा मकोड़ों 
के, इन तिर्यड्चोंके श्रथवा मनुष्योंके भी यह सुख कहाँ देखा जा रहा है ? सुखका अदर्शन है 
यह है हेतु और उसका साध्य मिलता है कि जीवोंमें अबुद्धिपू्वंक दुःख है। सुख दुःखका 
विपक्षी है. याने जहाँ सुख नहीं है वहाँ दुःख है और जहाँ सुख है वहाँ दुःख नहीं है। तो 
इससे सिद्ध है कि यह जीव वहां दुःखी बराबर हो रहा है । तो यों जीवोंमें जो आनन्द नहीं 
दिख रहा, सुख नहीं दिख रहा तो इससे “यह सिद्ध है कि इस आत्मामें ढुःख है, भौर ऐसे 
जीवोंमें सुखका अ्रदर्शन है, तो उससे यह सिद्ध होता है कि इन जीवोमें अबुद्धिपूर्वक दु:ख बना 
है । यदि अबुद्धिपूर्वक दुःख न हो तो यहां सुख नजर आना चाहिये था । इस अ्रन्यथाचुपत्ति 
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हेतुके द्वारा इस अ्बुद्धिपृवंक दुःखकी सिद्धि होती है, इसीका स्पष्ट कथन किया जा रहा है । 
* सर्वेसंसारिजीवानामस्ति दुःखभबुद्धिजम्‌ । । 
हेतोनेंसगिकस्यात्र सुखस्याभावदर्शनात ॥३१५॥ 

सुखाभावदर्शनसे सर्वे संसारी जीवोंके अबुद्धिज दुःखकी सिद्धि--सभी संसारी जीवोंके 
अबुद्धिपूर्वक दुःख बना हुआ है । पुराणोंमें पढ़ते हैं कि इस संसारी जीवकी भ्रनादि दशा निगोद 
है । ऐसी है निगोदिया जीवोंकी स्थिति कि जिनके शरीरकों हम निरख भी नहीं सकते हैं । 
वादर निभोद शरीर भी इतना सूक्ष्म है कि हम आपकी आंखोंसे नहीं दिख सकते । जितने 
दिखते हुए शरीर नजरमें आा रहे वे सब प्रत्येक शरीर नजरमें आते हैं। जैसे--लोग कहते 
हैं कि आलू कंद श्रादिक साधारण हैं । तो वे साधारण नहीं किन्तु साधारणसहित प्रत्येक हैं । 
जो दिखनेमें आर रहा है वह देह भी तो प्रत्येक है, और उसके आधारमें निगोदिया जीव श्रनंत 
बसे हैं साधारण हैं । तो निगोदिया जीव, जिसे एक देहके आश्रयमें भ्रनन्‍्त निगोद होते हैं, 
जिनका. एक ही देह सबका रहता है, बताओञ्नो ऐसे देह कहाँ नजर श्राते हैं ? एक जीव अपने 
देहका खुद अधिकारी है, कोई दूसरा जीव दूसरेके शरीरका अधिकारी नहीं, मगर देखो कि 
कर्मोपाधिका विचित्र फल और उस दुःखकी पराकाष्ठा कि ओऔदारिक शरीर एक है और वही 
सब निगोदिया जीवोंका शरीर है जो उसके आधारमें रह रहे हैं । तो वहाँ एक साथ जन्म 
मरण होता--यह बात तो जन्म मरणकी बतायी है उनके दुःखकी सिद्धिके लिए | चूंकि हम 
लोगोंके जन्म मरण होते हैं, इससे जान जाते हैं कि दुःख है, पर ज्ञान चूँकि ढक गया है इससे 
अबुद्धिपूवक जो दुःख होता है उसका अनुभव नहीं कर पाते । हम आपका ज्ञान ढक गया है, 
आवृत्त हो गया है, और इतना ही नहीं, हम आप एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय, चारइन्द्रिय 
और पज्चेन्द्रिय हुए तो वहाँपर भी अबुद्धिपृवंक दुःख चलता रहा | तो भ्रब समक्िये कि जिन 
जीवोंका क्लेश हम आपको नजर नहीं आरा रहा उनके अन्दर भी अबृद्धिप्‌र्वंक' दुःख निरन्तर 
चलता रहता है । नरकगतिमें घोर दुःख बताये गए हैं, लेकिन वहाँ संज्ञी पड्चेन्द्रिय जीव हैं 
उनके सम्यग्दशेन भी हो सकता है, वे अन्तः प्रसन्न भी रह सकते हैं, लेकिन इन निगोदिया 
जीवोंकों तो कुछ भी सुखी होनेका जरा भी अ्रवकाश नहीं है । उनके अबद्धिपूर्वक दुःख निरं- 
तर चलता रहता है । इसी तरह अन्य स्थावर आदिक सभीमें समभना चाहिए कि यह भअबद्धि 
पूर्वक दुःख निरस्तर बना रहता है | यह बात इस हेतुसे सिद्ध है कि जो नैसगिक सुख | हे, 
आत्माका जो स्वाभाविक आनन्द है, वह आनन्द यहाँ देखा नहीं जा रहा है । यदि इस आत्मा 
में अबुद्धिपू्वक दुःख न हो तो आनन्दकी माँकी तो होनी चाहिये थी । तो सुखका अदर्शन है । 
इस हेतुसे यह सिद्ध होता है कि इन समस्त संसारी जीझोंमें दुःख निरन्तर ही बसा हुआ है । 
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नासी देंतुरसिद्रोस्ति सिद्धसंटष्टिदर्णनात्‌ । 

व्याप्ते: सद्भावतो बूनमन्यथानुपपत्तित: ॥३१६॥ 

अबुद्धिपूर्वक दुःखसाधक सुखादशन साधनमें श्रसिद्धत्वका अ्रभाव--पहिले यह बताया 

गया हे कि संसारमें जितने भी जीव हैं उन सबमें श्रवुद्धिपूर्वक दुःख पाया जाता है, वयोंकि 
उनमें सुख नहीं देखा जा रहा है । अ्रवुद्धिपर्वंक दुःखका अर्थ यह है कि ऐसा दुःख कि खुदको 
भी समभमें खूब नहीं आ पाता श्र भीतरमें दुःख हो रहा है | जैसे कोई श्रादमी सोया हुग्रा 
है तो वह सोये हुएमें भी दुःखी रहता हैं। किसी दुःखीको बहुत जगनेके कारण उसे नींद न 
ग्राये तो भीतरमें वह दुःखी रहता है, मगर उसकी .बुड्िमें यह नहीं समाता कि मैं दु:खी हूं 
सोया हुमा पुरुष अपनेको मैं दुःखी ऐसा अनुभव कर नहीं पाता, लेकिन है वह दुः्खी । जैसे 
कोई मदिरा पी लेता है, वेहोश होकर पड़ गया तो क्‍या उसे भीतरमें दुःख है नहीं ? अरे वह 
तो बहुत दुःखी है और दुःख है तभी वह वेहोश हुआ है, श्रत्र उसके दुःखको वह बृद्धिमें नहीं 
समझ पा रहा है| ये एकेन्द्रिय ग्रादिक जीव जो पेड़ वर्गरह हैं कया ये दुःखी नहीं हैं ? श्ररे 
ये भी दुःखी हैं मगर इनमें बुद्धि कहाँ हैं कि अपनेको इस तरह समभ सकें कि मैं बड़ा दुःखी 
हो रहा हूं | ऐसे वहुतसे दुःख अबुद्धिवूर्वक होते हैं जो जीवोंमें हैं, क्योंकि उन्हें सुखी नहीं देखा 
जा रहा है । इस तरहका हेतु बताया गया है-सुखका अदर्शन । उस हेतुसे यह सिद्ध हो रहा 
है कि संसारी जीवोंके अवुद्धिपूवक दुःख होता है । उसीके सम्बंधमें यहाँ यह कहा जा रहा है 
कि यह हेतु असिद्ध नहीं हैं, किन्तु इसके अनेक दृष्टान्त पाये जाते हैं । जिनसे यह सिद्ध होता 
है कि जहाँ सुखका अ्रभाव है वहाँ दुःख अवश्य है और जहां दुःख नहीं है. वहां सुखका 
अ्रभाव भी नहीं देखा जाता है । जहां श्रनन्‍्त सुख पाये जा रहे हों वहां दुःख नहीं है । दोनों 
तरहसे यह व्याप्ति मिल जाती है । तो जब अन्यथानुपपत्ति सिद्ध हो जाती है तो यह हैतु 
निर्दोष बन जाता है । कोई सी भी चीज सिद्ध करना हो तो उसके लिए जो हेतु दिया जाता 
है उसमें अन्यथानुपर्पत्ति होनी चाहिए अर्थात्‌ यंदि ऐसा न हो और फिर यह हो तो उससे 
यह सिद्ध है कि यह अवश्य है। जैसे यहां अस्नि होनी चाहिए, क्योंकि यहां धुवां उठ रहा 
है । तो यदि ग्रग्नि न हो तो धुवां नहीं हो सकता, तब धुवां देखकर यह सिद्ध हो जाता है 
कि यहां अग्नि अवश्य है । तो ऐसे ही जीवोंमें सुखका श्रभाव पाया जा रहा है, उससे यह 
सिद्ध है कि इन जीवोंमें दुःख अवश्य है । ॥ 

व्याध्ियेथा विचेष्टस्य मूछितस्थेव कस्यचित्‌ । 

अहश्यमपि मद्यादिपानमस्त्यत्र कारणम ॥रे १७॥। 

सुखादर्शन और अ्रबुद्धिपुवक दुःखमें व्याप्तिके समर्थनके भ्रनुरूप 'हश्ान्त--जहाँ सुख न 

पाया जा रहा हो वहां समझना चाहिए कि भीतरमें दुःख अवर्य है, और वह दुःख दो प्रकार 
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का है । एक तो समभमें थ्रा जाय ऐसा दुःख और एक समभमें ही न आ सके, मगर भीतरमें 
दुःखका वोभ है, कर्मबन्धन है तो दोनों प्रकारके दुःख वहां हैं, जहाँ सुख न देखा जा रहा 
हो । तो वुद्धिपू्वंक जो दुःख है उसको सिद्ध करनेके लिए तो श्रम करनेकी आवश्यकता नहीं, 
वह तो स्पष्ट है किन्तु जो अबुद्धिपूर्वक दुःख है उसे यहाँ सिद्ध ,किया जा रहा है | उसके लिए 
कुछ दृषश्टान्त देखिये-जैसे कोई पुरुष मूछित हो गया किसी रोगके कारण या किसी वजहसे 
मूर्छा श्रा गयीं, बेहोश पड़ गया तो जो बेहोश पड़ गया है वह चेष्टारहित हो जाता है । ऐसे 
चेष्टाहीन पुरुषको देखकर लोग यह अनुमान कर लेते हैं कि इसने मदिरा पी लिया है । यद्यपि 
वहाँ मदिराका प्रत्यक्ष नहीं हो रहा है, किन्तु उसकी बेहोशीका कार्य समभमें आया । उससे 
सिद्ध हुआ कि इसने मदिरा पी लिया है । इसी तरह समझना चाहिए कि भाई जब इस 
संसारमें कहीं कोई सुखी नहीं नजर आ्आाता तो इनमें अवश्य ही दुःख है, ओर दुःखकी बात 
कहाँ तक सोची जाय ? जहाँ बड़ा सुख मालूम कर रहा हो कोई कि हम तो बड़ा मिष्ट स्वा- 
दिष्ट भोजन कर रहे हैं, बड़ा ही मधुर स्वाद ले रहे हैं उस समय वह बड़ा मौज मानता है, 
ऐसा मौज माननेके समयमें भी उसमें दुःख पड़ा हुआ है श्र उस दुःख़की वेदना हो रही है, 
जिस वेदनाको वह खुद समझ नहीं पा रहा है। वह तो यही समझता है कि मुझे मौज मिल 
रही है । संसारकी किसी भी स्थितिमें आनन्द नहीं है । इस तरह इस दृष्टान्तके अनुसार यहाँ 
अबुद्धिपूवंक दुःख सिद्ध होता है । 
अस्ति संसारिजीवस्य तूनं दुःखमबुद्धिजम । 
सुखस्यादर्शनं स्वस्थ संत: कथमन्यथा ॥॥३१०८॥ 
संसारी जीवोंमें सुखादर्शनकी श्रवुद्धिपुर्बवक दुःखके साथ व्याप्तिकः कथन--संसारी 
जीवोंके श्रबुद्धिपूर्वक दुःख है अन्यथा श्रर्थात्‌ यदि अ्रवुद्धिपूर्वक दुःख न होता तो ग्ररहंत, सिद्ध 
प्रभु या बड़े-बड़े योगीश्वर--जैसे ये सुखी नजर आते हैं, इस तरहसे ये संसारी प्राणी भी सुखी 
नजर आने चाहियें थे, लेकिन इनमें आनन्द नहीं देखा जा रहा है। इससे सिद्ध है कि इनके 
दुःख ही है । देखिये-अननन्‍्द और मौजमें बड़ा अन्तर है। मौजके साथ भीतरमें दुःख मिला 
हुआ है, पर शभ्रानन्दर्में दुःखका लेश नहीं है । मोहग्रस्त हो जाना इससे बढ़कर अन्य को? 
विपदा नहीं है । एक तो कोई दुःखी हो रहा है औलौर एक दुःखी होता हुआ भी अपनेको सुखी 
समझ रहा है तो इन दोनोंमें बड़ा अ्रन्तर है.। दुःखी होता हुआ जो अपनेको समझ रहा हो 
कि यह दुःख है वह तो कुछ होशमें हैं लेकिन यह दुःखी हो रहा है और समभमें नहीं शा 
पाता श्रौर उल्टा कारण है, वह खतरेसे भरपूर है, इसीको कहते हैं मिथ्यादृष्टि | वह है ६ 
दुःख और मानता है अपनेको मौज बाला, विषयसुख वाला, तो ऐसी जब मिथ्यावुद्धि होदी 
हे 


ने 
तो उसकी चिकित्सा बड़ी कठिन हुआ्ला करती है । इसे कहते हैं श्रम | बात तो हो और ब॒छ 
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ओर सोच ली जाय और कुछ तो ऐसे भ्रम वालेकों फिर सब बातें उत्दी-उल्टी ही नजर आ्राती 
हैं । एक ऐसी घटना है कि किसी गांवके किनारेपर एक बढ़ई रहता था । उसका सबसे पहिले 
घर मिलता था, और वह था बड़ां मजाकिया । एक दिन वहाँसे एक मुसाफिर निकला, उसने 
बढ़ईसे अपने इष्ट गाँवका रास्ता पूछा, तो था तो मान लो वह गाँव पश्चिमकी ओर और 
रास्ता बता दिया प्रबकी श्रोरका, और साथ ही यह भी कह दिया कि देखो इस गाँवके लोग 
बड़े मजाकिया हैं । उनकी बातोंमें न झा जाना, कहीं तुम्हें रास्ता भटक जाना पड़े | सो जब 
वह मुसाफिर कुछ आगे बढ़ा, अन्य लोगोसे उस भाँवका रास्ता पूछा तो सभीने कहा कि तुम 
तो गलत रास्ता आ गये, वह गांव तो पश्चिमकी ओर है | तो उसने समझ लिया कि देखो 
यह बढ़ई ठोक ही कह रहा था कि यहां तो सभी लोग मजाकिया हैं । सो उसने किसीकी वात 
न मानी । आखिर सबकी बातें अ्रनसुनी करके वह आगे बढ़ता गया । जब किसी दूसरे गांवमें 
पहुंचा और वहांके लोगोंने बताया कि अरे तुम तो रास्ता अ्रमुक गांवसे ही भूल गए। वह 
रास्ता तो अमुक गांवसे पश्चिमकी ओरकों जाता है। अब वह मुसाफिर बहुत पछताया । तो 
प्रयोजन कहनेका यह है कि एक तो भूल हो जाना इसका दुःख और एक भूल जानेपर भी 
अम रखना यह हुआ डबल दुःख । यही हालत श्रज्ञानी जीवोंकी है कि एक तो ये भूले हुए 
हैं, श्रम भरे हुए हैं और दूसरे उसीकों ही ये सत्य मान रहे हैं तो ऐसी स्थितिमें इनका जो 
दुःख है वह बहुत वड़ा गाढ़ दुःख है और अवुद्धिपूवंक भी दुःख पड़ा हुआ है श्लौर किन्‍्हींके 
बुद्धिपूवक भी दुःख चल रहा है । यदि इनके अबुद्धिपवंक दुःख न हो तो इन्हें सुखी होते 
नजर आना चाहिये था, पर ये कहां सुखी नजर आते ? अपनी ही बात अगर बहुत दृष्टिसे 
देखेंगे तो जिन विचारोंमें और जिन बातोंमें हम कुछ मौजसा समभते हैं और यह मानते हैं 
कि यह बात होनेपर आनन्द होगा, लेकिन उस समय हमको कितना दुःख है ? जब यह जीव 
अपने इस आनन्दमय आत्माके उपयोगसे खिग गया और बाहरमें कहीं देख रहा तो बस उप- 
योगका भीतरसे हटकर बाहर कहीं लगना बस यही दुःखरूप बन जाता है, और यही एक 
दुःख है । अरे आत्मन्‌ ! तुम तो खुद ही इस अपने आनन्दधामसे हट गए, इसलिए तुम दुः्खी 
हो रहे हो | जैसे मछली पानीसे हटकर बिल्कुल पानीके बाहर पहुंच जाय तो जैसे वह तड़- 
फती है, इसी तरह यह जीव अपने आपके स्वरूपसे हटकर कहीं बाहर निकल गया तो वहां 
'यह तड़फता है, इसको चैन नहीं मिलती। , 
ततोनुमीयते दुःखमस्ति नुनमबुद्धिजम ।' 
अवश्य कर्मबद्धस्य नैरन्तर्योदियादितः ॥३१६।।, 

कर्मबद्ध जीवके मिरस्तर कर्मोद्यादिके कारण शअबुद्धिज दुःखका निर्शय---इंस जीवके 

निरन्तर उदय और उदीरा चल रहे हैं, अर्थात्‌ जो कर्म पहिले बाँघे थे वे कर्म अपने समयपर 
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उदयमें आ रहे हैं, उनका फल मिल रहा है श्रथवा कुछ कर्मोदियके समयसे पहिले भी फल 
देने लगते है इसको कहते हैं उदीर्णा | तो कर्मोके उदय और उदीराा इस जीवके चल रहे हैं ? 
इससे सिद्ध है कि इस जीवके निश्चयतः अबुद्धिपूर्वक दुःख है । कर्मोका फल भी दुःखरूप ही है । 
अब शुभ कर्मोका उदय आता है तो यह जीव चेन मानता है---अहो, मेरा बड़ा अच्छा भाग्य 
है, मेरा बड़ा अच्छा पुण्यका उदय है जिससे मुझे सब प्रकारके सुख-साधन प्राप्त हो रहे हैं। 
तो ठीक है, लेकिन वहां सुख-साधनोंमें भी निरन्तर ऐसा दुःखका वेदन चलता है जिसका खुद 
को पता नहीं पड़ रहा । तथ्यकी बात यह है कि जब तक मोहनीय कर्मेका विपाक है तब तक 
यह जीव किसी भी स्थितिमें चला जाय, यह आनन्द नहीं पा सकता । तो ग्रानन्द पानेके लिए 
इतने बड़े कष्ट सह्ठे जा रहे हैं, लेकिन फल इनका. उल्टा होता है । जैसे मानो श्राग बुझानेके 
लिए कोई उसपर घी डालता है तो उसका परिणाम उल्टा निकलता है, आग बढ़ती जाती है । 
इसी प्रकार इन अज्ञानी प्राणियोंके रागके समयमें, मौजके प्रसंगोंमें बड़ा दुःख मचता रहता है, 
पर वे उस रागजन्य दुःखको मेटनेके लिए राग हो बढ़ाते हैं। फल उसका यह होता है कि 
उनका दुःख शभौर भी बढ़ता रहता है । जैसे किसीने सोच रखा था कि बेरा अ्रमुक काम निपट 
जावे, बस दो चार सालकी बात है, फिर मैं निश्चित होकर धर्मसाधनामें लग जाऊँगा, पर 
देखा यह जाता है कि जब दो चार वर्ष और व्यतीत हो जाते हैं तो उस समय अपनेको ऐसी 
बँची हुई स्थितियोंमें पाते हैं जैसे कि १०-४५ वर्ष पहिले बँघे थे । बँघे तो वस्तुतः न तब थे, न 
ग्रब भी हैं लेकिन कल्पनासे बँधे हुए थे और अरब भी कल्पनासे ही बँघे हैं । बल्कि पहिले तो 
कुछ कम विकल्प थे, अरब तो और भी अधिक विकल्प बढ़ गए हैं। तो इसका कारण क्‍या 
है ? भ्ररे जिस समय इच्छा हो कि हमें धर्म करना है उस ही स्थितिमें उस ही में अपना ढंग 
निकालकर धर्ममें लग जाओ्नो, यह तो है रीति धर्मकी । कोई सोचे कि ५-७ वर्षों तक तो हम 
इस धर्मको ताखपर रखकर खूब धन कमा ले, खूब बढ़िया साधन बना लें, फिर डटकर धर्म 
किया जायगा, तो उन ५-७ वर्षो्में जो अ्रधर्मका, पापका संस्कार लग रहा था वह॒ संस्कार 
क्या ५-७ वर्ष बादमें पूरा मिट जायगा और यह बड़ा दूधका धोया बन जायगा, ऐसी आशा 
पूरी तरहसे की जा सकती है क्‍या ? शरे कैसी ही स्थिति हो, चाहे आज फेरी करके २-२॥ 
रुपये ही प्रतिदिन कमाकर परिवारका पालन-पोषरा किया जा रहा हो, उस ही स्थितिमें भी 
समय धर्मपालनके लिए निकाला जा सकता है, श्र धर्म होता है ज्ञानसे, भेदविज्ञानसे, आत्मा 
के चिन्तनसे । तो धन नहीं है उस ज्ञानी पुरुषके पास तो उसका टोटा कहाँ है ? समय भी 
उसके पास है और ज्ञान भी उसके पास है, अगर चाहे तो वह धर्म पाल सकता है, फिर क्‍यों 
इस धर्मके प्रोग्रामके लिए अपने समयकों लम्बा बताया जा रहा है ? उचित यह है कि जो 
जिस स्थितिमें है उसी , स्थितिमें रहकर धर्मंसाधना करे, ज्ञानकी आाराघना करे, आत्माका 
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चिन्तन करे, कषायोंका खण्डत मण्डन करे | दूसरोंका सन्‍्माम रखनेकी जिसकी आदत बन 
जांयगी वह इस जीवनमें भी हैरान न हो सकेगा और उसको उतने विकल्प भी न सता सकेंगे। 
तो जो करने योग्य कार्य हैं उनको करें, इसीमें अपनी रक्षा है, और ज्ञानस्वरूप धर्मकी साधना 
बनानो चाहिए, उसी स्थितिमें जो भी स्थिति श्राज हो | तो इस जीवके जब निरन्तर कर्मोंका 
उदय और उदीर्णा चल रही है तो सिद्ध होता है कि जीवके निरन्तर ही दुःख पाया जा 
रहा है। ु 
। नाथ्वाच्यता यथोक्तस्य दुःखजातस्य साधनम्‌ । 
ग्र्थादबुद्धिमात्रस्य हेतोरौदयिकत्वतः ॥॥३२०॥ 

श्रबुद्धिपुर्वेक दुःखके सर्वथा श्रवाच्यत्दकी श्रसिद्धि--उक्त सब विवरणोंमें जो यह बात 
'इस समय सिद्ध की जा रही है कि संसारी जीवोंके अ्रविवेकपूर्वक दुःख है, सो इसकी सिद्धि 
'करनेमें कोई कठिनाई नहीं है। और यह बात वचनों द्वारा भी बतायी जा सकती है | कोई 
ऐसा नहीं है कि अबुद्धिपू्वेक दुःख वचनके सर्वथा ही अ्गोचर हो, श्रर्थात्‌ दुःखको कहा ही न 
जा सकता हो । उसके सम्बंधमें सब बताया जा सकता है और वह इसी तरह बताया ही तो 
जा रहा है कि जब जीवोंके कमंका उदय पाया जा रहा है, तो समझता चाहिए कि इस 
आत्मामें दुःख है । अगर दु:ख न हो तो यह शरीर क्‍यों लादे फिरता और इसकी यह स्थिति 
क्यों बनती कि जन्म मरण कर रहा है, और साथ ही यहाँ भोगसाधनोंके प्रसंगमें भी इसके 
भीतर आ्आाकुलता बनी रहती है | तब ही तो यह आकुलित होकर इतना ' घोर दुःखी हो रहा 
है | तो अ्रबुद्धिपवेंक इस जीवके दुःख है । 

तद्यथा कश्चिदत्नाह नास्ति बद्धस्य तत्सुखम । 

यत्सुखं स्वात्मनस्तत्त्वं मुछितं कर्मंभिरवेलात्‌ ॥३२१॥ 

अस्त्यनिष्टार्थंसंयोगाच्छारीर दुःखमात्मन: । 

ऐन्द्रियं बुद्धिजं नाम प्रसिद्ध जगति स्फुटम ॥३२२॥ , 

मनोवेहेन्द्रियादिभ्य: पृथग दुःखं न बुद्धिजम । 

यद्ठग्राहकप्रमाणस्य शृन्यत्वाद्‌ व्योमपुष्पवत्‌ ॥३२ ३॥ 

साध्ये वाः्बुद्धजे दुःखे साधन तत्युखक्षति: । 

हेत्वाभासः स व्याप्यत्वासिद्धों व्याप्तेरसभवात्‌ ॥३२४॥ 

संसारी प्रारियोंमें श्रबुद्धिपुर्वक ढुःखके अ्रस:द्रावविषयक शद्भूयकारकी आशड्ूग--उक्त 

प्रकरणको सुनकर शद्धभूयकार यह चौथी शद्भूाा रख रहा है कि हमको तो ऐसा मालूम पड़ता 
है कि जो कर्मोसे बँघे हुए जीव हैं उनके सुख तो है ही नहीं, क्योंकि ये कमकि द्वारा बलपूर्वक 
ऐसा मूछित हो गए हैं कि उस सुखको तो लेशमात्र भी नहीं : पाया जा.रहा है । तब वंया 
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पाया जा रहा इन जीवोंमें ? श्रनिष्ट पदार्थोका संयोग है ना यहां तब शारीरिक दुःख पाया जा 
. रहा, जो इन्द्रियसे उत्पन्न होता है श्रौर बुद्धिपूर्वक है याने संसारमें जीवोंके जो भी दुःख पाये 
जा रहे हैं या तो शरीरके कारणसे पाये जा रहे अथवा इन्द्रियके कारणसे । तो ये सारे दुःख 
बुद्धिपूर्वक हैं, सब बुद्धिमें समभमें भ्रा रहे हैं । तो मन, देह, इन्द्रिय इनसे श्रलग कोई और 
दुःख नहीं हैं । जितने भी दुःख हैं वे मससे मिलेंगे या शरोरसे बनेंगे या इंद्रियसे, इनके अलावा 
और कोई दुःख हैं ही नहीं जिनको कि हम सिद्ध करके इस जीवके श्रबुद्धिपूवंक दिखें। पाये 
जा रहे हैं वे सब बुद्धिपुवंक । शरीरका दुःख हो, मनका दुःख हो, इन्द्रियका दुःख हो, ये सब 
समभमें थ्रा रहे हैं, हम सब लोग भी जान रहे हैं श्लौर जिसे दुःख हो रहा है वह भी अनुभव 
कर रहा है, उसे छोड़ करके और कोई दुःख नहीं है । श्रबुद्धिपृवंककी सिद्ध कर रहे यह बात 
असिद्ध है । जैसे कोई आकाशक्रा फूल सिद्ध करे तो आाकाशका फूल तो कहीं होता नहीं । कोई 
कहे कि झ्राकाशके फूलकी माला बनाकर लाओो तो भला बतलाओो माला बनायी जा सकेगी 
क्या ?*“नहीं । ठीक इसी तरह ये अबुद्धिपूर्वक दुःख जब हैं ही नहीं तो फिर इनको सिद्ध - 
करनेकी जबरदस्ती क्‍यों की जा रही है ? जब सुख नहीं पाया जा रहा तो इससे ही सिद्ध है 
कि श्रबुद्धिपूवंक दुःख है । अरे दुःख सही, सुख नहीं देखा जा रहा है तो इससे अबुद्धिपूर्वक 
दुःख नहीं सिद्ध होता, किन्तु बुद्धिपूवंक ही दुःख सिद्ध होता है, और फिर जो सुखका अ्रभाव 
बतला रहे हो उसकी व्याप्ति श्रबुद्धिपू्वक दुःखके साथ नहीं है । इस कारणसे तुम्हारा हेतु 
ग्रसिद्ध है । इससे बुद्धिपृ्वंक दुःख दुनियामें है ही नहीं, यह बात यदि कही जा रही है कि 
सभी जीवोंके बुद्धिपवंक दुःख जो है, उसके अतिरिक्त अबुद्धिपूर्वक दुःख भी निरन्तर चल रहा 
है, लेकिन शंकाकार यह कहता कि ऐसा दुःख वह कौनसा है कि जो बढ्धिमें नहीं आया 
और हो रहा है। इस शड्भूगकों समभनेके लिए थोड़ी यह बात समझ लीजिए कि जैसे कोई 
जीव मरा, यह देह तो छूट गया और अगले जन्ममें दूसरा देह धारण करेगा तो रास्तेमें विग्रह 
गतिमें न देह रहा, न इन्द्रियाँ रहीं, न मन रहा हो तो किसी वीचकी ग्रतिमें कैसे सुखी है, 
दुःखी है ? तो अबद्धिपू्वंक ही तो दुःख है। ऐसे ही और भी दुःख होते हैं, लेकिन शद्धुकार 
यहाँ यह शड्भूग कर रहा कि अबुद्धिपूर्व॑क दुःख तो कुछ हुआ ही नहीं करता । उसमें देहका 
दुःख है ? या इन्द्रियका ?? या मतका ??? अरब इन शद्भूश्रोंका समाधान करते हैं--- 
नैवं यत्तहिपक्षस्य व्वाधिदु:खस्य साधने । 
कर्मेणस्तद्विपक्षत्वं सिद्ध न्‍्याय|त्कुतोन्यया ॥३२५॥ 

सुखविपक्षय्तकर्मोपाधिको दुःखसाधन दठाते हुए उक्त शड्भपणके समाधानका प्रारम्भ--- 
जद ।कारका यह कहना था कि संसारी जीवोंमें भगवान जैसा सुख तो होता ही नहीं है और 
साथ ही यह भी बात है कि जितना भी दुःख जाता हैं वह शारीरिक हो, इन्द्रियजन्यः हो, 
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'मानसिक हो, ये ही तो बातें पायी जायेंगी, इन दुः्खोंको छोड़कर अन्य कोई श्रवुद्धिपर्वक दुःख 
'नहीं पाया जाता है। इस शड्भूके समाधानमें विस्तृत वर्णन चलेगा | श्रतः उसकी भूमिका 
जैसा समाधान करते हुए कह रहे है कि शद्भूयकारका उपयुक्त कहना ठीक नही है, क्योंकि 
दुःखको सिद्ध करनेमें दुःखका विपक्षी हुआ सुख और सुखका होता अ्रदर्शन तो सुखके अ्रदर्शनकी 
उस दुःखके साथ व्याप्ति है, याने जो सुखका विपक्षी हो वह दुःखका साधक है । सुख और दुःख 
'दोनों ही सप्रतिपक्षी भाव है | दुःख है तो सुख नहीं और सुख है तो दुःख नहीं । जब दुःखका 
'विपक्षी मौजूद हो तो वहाँ दुःख न॑ कहलायगा और जब सुखका विपक्षी न हो तो सुख न कह- 
'लायगा । सुखका विपक्षी है कर्म और कर्म है दुःखको सिद्ध करने वाला । जीवोके साथ जब 
तक कर्म लगे है तब तक उन्हें दुःखी ही समभियेगा । दुःखका विपक्षी है सुख । सुखका अदर्शन 
'है यों समझ लीजिए अथवा सुखका विपक्षी चूंकि कर्म है, इस कारण सुख नही किन्तु दुःख ही 
है, यह कह लीजिए | प्रयोजन यह है कि जहाँ सुख न देखा जाता हो वहाँ दुःख ही है ऐसा 
'निर्णाय होता है । 
विरुद्धधर्म॑योरेव वैपक्ष्य॑ ना$विरुद्धयो: । 
शीतोप्णधर्मयोर्वेर न तत्क्षारद्रवत्वयो: ॥३२६।॥ 
सुख और कमंमें विरुद्धधर्मता होनेसे विपक्षत्वकी सिद्धि--जो विरोधी धर्म होता है 
'उसे ही परस्पर विपक्षता हुआ करती है, किन्तु जो एक साथ रह सकता हो याने अविरुद्ध न 
'हो, वह तो वहाँ रह ही सकता, उनमें विपंक्षता नही हुआ करती । जैसे शीत और उप्ण इन 
दोनोंमें स्पर्शोका विपक्ष है। जहाँ शोत है वहाँ उष्ण नही, जहां उष्ण है । वहाँ शीत नही । 
'इसी प्रकार कर्म और सुखका विपक्ष है, अर्थात्‌ यहां कर्म है वहां घुख नहीं भर जहां सुख है 
वहां कर्म नही । कर्मबद्ध जीवके जो उदय उदीर्णा विपाक [चलता है वहां सुख न समभना 
चाहिए बल्कि दुःख ही सिद्ध होता है । तो जहां परस्पर विरोध हो वहां एक हो तो दूसरा 
नहीं, लेकिन जो अविरुद्ध हों, एक साथ रह सकते हों उनमें कोई विरोध नही होता । जैसे 
समुद्रका पानी खारा भी है और पतला भी है तो खारापनेका पतलापनके साथ बैर नहीं हुम्ना 
करता, किन्तु वे एक साथ चल रहे है । जिनका परस्परमें कोई विरोध नही वे एक साथ रह 
जाया करते है किन्तु जिनका परस्परमें विरोध है वे एक साथ रह ही नहीं सकते । सुख और 
दुःख इनका विरोध है ।'दुःख और सुखका अदर्शन इनमें विरोध है । सुख और कर्मविपाक 
इनमें विरोध है । इस तरह सिद्ध होता है कि जब संसारी प्राणी कर्मबद्ध है तो उनके दुःख 
| 
के निराकुलं सुखं जीवशक्तिद्रेव्योपजीविनी । 
तह्िरुद्धाकुलत्वं वे शक्तिस्तदूघातिकर्मणः ॥३१२७॥ 


है; 
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विपक्षत्वकी सिद्धिके लिये सुख और घातिकर्मशक्तिके स्वरूपणामें सुखका विंवरण-- 
सुख क्या चीज है, उसका यहाँ स्वरूप बताया जा रहा है | यहाँ इन्द्रियजन्य 'सुखका अर्थ सुख 
न लेना, किन्तु आनन्दगुरा और आनन्‍्दविकास लेना । यदि शव्दके विश्लेषणकी दृष्टिसे देखा 
जाय तो यहाँ तीन बातें कंहनी चाहिएँ---आनन्द, सुख और दुःख । सुख और दु:ख तो आकु- 
लतापूर्ण हैं ओर आनन्द सो ही निराकुलता धर्म वाला है तो उस ही आनन्दकी- बात कह रहे 
हैं । उसीको यहाँ सुख शब्दसे कहा गया है ऐसा जानकर यहाँ सुनना है | सुख होता है निरा- 
कुल । जहाँ आकूंलता न हो, जैसे कहना 'कि आंत्माका हित सुख है और सुख क्‍या है ? जहां 
निराकुलता है और निराकुलता कहाँ है ? मोक्षमें, कैवल्यमें । जहाँ कर्म, नोकर्मके उपद्रव नहीं 
हैं ऐसा जब यह आत्मा केवल होता 'है तब वहाँ निराकुल आनन्द पाया जाता है । सो जो 
आनन्द पाया गया उस आनन्‍दकी शक्ति जीवमें है । जीव स्वयं आनन्दस्वभाव वाला है। सो 
यह सुख शक्ति इस जीवका अनुजीवी गुण है, श्रर्थात्‌ जीवका सद्भावात्मक है । 
कीई ऐसा न समझे कि सुख उसका नाम है जहाँ आकुलता नहीं है । तो झ्राकुलता तो कोई 
सत्य है, आकुलता कुछ चीज है । वह आकुलता न रहे तो उसीका नाम निराकुलता है। सो 
निराकुलता कुछ चीज है । निराकुलता है मात्र श्राकुलताका अभाव कोई ऐसा न जान ले, 
किन्तु वास्तवमें आ्रानन्द गुणा है, आनन्द शक्ति है, उस आनन्दके तीन परिशमन होते हैं। जब 
अद्ुभ कर्म उदयमें आता है, पापकर्म उदयमें आता है तो वहां दुःख है । जब पुण्यकंमका उदय 
होता है तो वहां सुख है, और जहां कर्मसे रहित अवस्था है या नाशोन्मुख 'अवशिष्टका जहां' 
' कुछ प्रभाव नहीं है वहां आनन्द है तो ऐसा वह आनन्द ज्ञानकी भांति ही गुण हैं। हां यह 
बात अवश्य है कि आनन्दका ज्ञानमें अ्रन्तर्भाव कर लिया जाता है अ्रनुभवके बतानेके लिए । 
जैसे कोई जीव ऐसे सोचे कि मैं आनन्‍्दस्वरूप हूं, तो उसकी इस अनुभूतिकी पद्धतिसे ज्ञाना- 
नुभ्ूति होना सुगम नहीं हो पाता, किन्तु कोई यह.अनुभव करे कि मैं केवल ज्ञानमात्र हूं तो 
चूंकि जानने वाला तो यह ज्ञानपरिणमन है, ज्ञानने ही जाना और ज्ञानको ही जाना.तो वहां 
स्थिति अभेद हो जाती और यह स्वानुभूति सुगम प्रकट हो जाती है । यों ज्ञानमात्रकी प्रधा- 
न॒तामें आमन्दका अन्तर्भाव 'कर लीजिये | और वहाँ समझ लीजिए कि ज्ञानका अ्रविनांभावी 
है आनन्द, फिर भी विश्लेषण करके यह समझा जायगा कि ज्ञान भी एक-गुणा है और. आनंद 
भी एक गुण है, यों विश्लेषरामें गुरोंका स्राव समभमें झायगा श्रौर अभेदमें विदित होगा कि 
बह तो एक ज्ञायकस्वभावमात्र है।यह आनन्द .जीवकी उपजीवनी 'शक्ति है । 
'सुखविरोधिनी आ्राकुलताका चित्रण--इस थुखशक्तिके भ्रथवा सुखके विरुद्ध है आवु- 
लता, तो उस शक्तिका विपरिणमन समभिये । सुखका विपक्षी है श्राकुलता । तो वह आकु- 
लता घातिया कर्मोंक़ी शक्ति है । घातिया कर्मके उद्यमें यह आत्मा: घाता जाता है, मथा जाता 
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हे और वहां इसका आनन्द भी मथ जाता है, दुःखरूप परिणम जाता है, वहां क्षोभ हो जाया 
करता है | यद्यपि है आत्मा आननन्‍दस्वरूप, लेकिन जहां इसकी दृष्टि बाहर गई, मोहकर्मका 
विपाक हुआ, का हो गया, बेहोश हो गया तो फिर वह अपने श्रापकी शोर उन्मुख नहीं हो 
पाता । लोकमें बेहोश उसीको कहते हैं जो सही ढंगसे बात न करे, जो सही ढंगसे काम न 
करे, गड़बड़ काम करे, और होश नाम उसका है कि आत्मा अपने निविकल्प ज्ञानस्वभाव मात्र 
को निरखे, उस ही भ्ोर उन्मुख हो, उसीमें सन्तुष्ट रहे । जिसे ऐसा अपना होश नहीं है, बाहर 
में कुछ भी विकल्प विचार बनें वह तो बेहीशी है, और जो बेहोश है उसे सुख कहां रखा 
है ? लोग भले ही पागल पुरुषको देखकर सोचते हैं कि यह है बादशाह; क्योंकि वह अगर 
पढ़ा लिखा था तो व्याख्यान भी अच्छा भाड़ लेता है। कोई ,किसी पागलसे कुछ व्याख्यान न 
करवाये या करवाये, उसके सनक आये तो वह पागल कुछ मिनट तक ग्रच्छी-अ्रच्छी बातें भी 
बोल जाता है और कभी-कभी तो एक राज्यशासन जैसा हुवम चलाता है, छोटा बड़ा कोई भी 
व्यक्ति हो उसपर वह हुक्म चलाता है, उसे किसका डर ? तो उसकी ऐसी बातें देखकर लोग 
सोचते हैं कि यह पागल तो बड़ा सुखी है, बादशाह है | और उसे हर कोई खानेको भी दे 
देता है, इसे कोई चिन्ता फिक्र नहीं । तो लोग सोच बैठते हैं कि यह बड़ा सुखी है, देखो हम 
लोगोंको तो बड़ी-बड़ी चिन्ता फिक्र लगी है । लोग उसकी बाहरी स्थितिको देखकर सोचते हैं 
कि हमसे सुखी तो यह पागल है । , लेकित बात वहां क्या बीत रही है कि वह पागल तो 
बेहोशीके कारण निरन्तर अन्तः दुःखी बना रहता है । वह अपने इस अन्तः दुःखंको समझ 
नहीं पाता, तो जैसी बात उस पागलके प्रति है ऐसी ही बात यहांके मोही, पागल, अज्ञानी 
उनन्‍्मत्त प्राणियोंकी है । जिसे अपने श्रापकी सुध नहीं है, बाहर ही कुछ निरख रहा है उसे 
अपने दुःखका बोध नहीं है, बस विषयसुख पाये उनका मौज मानता रहता है । तियेड्च, पशु 
पक्षी, मनुष्य विषयसुखोंके मौजोंमें वह अपने दु:खका भान ही नहीं करता है । ऐसे कठिन 
दुःखी हैं ये संसारी प्राणी । 

घातिकर्मशक्तिका प्रभाव सुखविरोधिनी आ्रकुलता--यें सब दुःख क्यों हुए ? थे सब 
हुए घातिमा कर्मेके प्रभावसे । तो कोई यह आशड्ू न रखे कि सुख नामकी कोई चीज नहीं 
है । केवल घातिया कर्मोका अ्रभाव होनेसे जो आकुलता न रही उसीको लोग सुख कह दिया 
करते हैं। ऐसा कोई न समझे, क्योंकि भ्रभाव कोई वस्तु नहीं हुआ करती है । सुख तो एक 
भावरूप शक्ति है | जैसे ज्ञानशक्ति, दर्शनशक्ति, चारित्रशक्ति, श्रद्धानशक्ति, इस ही प्रकार आनंद 
शक्ति भी है, और यह भावरूप शक्ति है, द्रव्यका अचुजीवी गुर है, यह एक स्वतंत्र गुण है 
और इस सुखका घातने वाला कोई कर्म है तो अलगसे कोई कर्म न मिलेगा । इसके घातनेकी 
परिभाषा जुदी-जुदी स्थितिको निरखकर जुदे-जुदे उत्तरमें हो सकती हैं। एक उत्तर यह है कि 
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जहां दर्शनमोह है वहां सभी गुण घाते जा रहे हैं | दर्शनमोह खत्म हो तो यह आनचन्‍दगुण 
प्रकट होता है। एक परिभाषामें यह कह सकते हैं कि मोहनीय कर्ममात्र इस सुखका घातने 
वाला है। जहां मोहनीय कर्म नहीं रहता वहां आनन्द प्रकट हो गया । एक परिभाषामें यह 
कह सकते कि चार घातिया कर्म जब तक हैं तब तक जीवमें आनन्द प्रकट नहीं हैं। चार 
घातिया कर्मोका क्षय हो तो वहां आनन्द प्रकट होता है और एक परिभाषामें तो यह कहते 
हैं कि आाठों प्रकारके कार्य ही श्रानन्दका घात करने वाले हैं । जहाँ कर्मका विनाश हुआ वहाँ 
आ्रानंद प्रकट होता | इन सब परिभाषाश्रोंमें मुख्य अर्थ और प्रासंगिक ग्र्थ और समभनेके लिए 
भी पहिला उपयोगी अर्थ यह है कि घातिया कममका क्षय होनेपर यह आनन्दगुणा प्रकट होता 
है और तब ही इसका श्रनन्त आनन्द, अनन्त सुख नाम होता है। तो यह सुखगुण एक भावा- 
त्मक शक्ति है और उसका घात करने वाला घातिया कर्म है। उसका क्षय होनेपर आनन्दगुण 
प्रकट हो जाता है । तो आनन्दको सुखको अ्रभावात्मक न समभ्रिये । जिस जीवमें ज्ञान बसा है 

वहाँ ही जीवके स्वरूपमें आनन्द भी बसा हुआ है । । 

असिद्धा न तथा शक्तिः कमणः फलदर्शनात । 
ग्रन्यथाउहत्मतया शक्तेर्वाधिक कर्म तत्कथम्‌ ॥३२८॥ 
घातिया कर्मोमें सुखघातिनी शक्तिका समर्थत--अरब इस श्लोकमें यह बता रहे हैं कि 
घातिया कर्ममें एक प्रभाव है सुख गुण घांता जाता है, यह बात असिद्ध नहीं है । सुख गुणके 
अभावमें जो आ्राकुलता उत्पन्न होती है वह तो घातिया कर्मंकी शक्ति है | घातिया कर्म भाव 
पद्धतिसे देखें तो घातियाकर्म याने घातने वाले ये सब विभाव इस सुख गुणका घात करते हैं । 
द्रव्यदृष्टिसे देखो तो ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और अच्तराय-इनका जहाँ तक विपाक 
है वहाँ अनन्त सुख नहीं प्रकट होता । तो ऐसी शक्ति इस घातिया कमंमें पायी जाती है कि 
आत्माका आनन्दगुण प्रकट नहीं हो पाता, यह बात सिद्ध नहीं है । यदि कमंशक्ति न हो तो 
श्रात्माकी शक्तिमें बाधा कैसे झाती ? बाधा तो है ही । यह्‌ सब जीवोंका दुःख है और जब 
इसमें तारतम्य पाया जाता, किसीको कम दुःख, किसीकों श्रधिक दुःख, किसीको कम सुख, 
किसीको अधिक सुख आदि, तो जीवमें कोई सुख नामकी शक्ति तो है और उसका घात करने 
वाला घातिया कर्म है । यह सब उस श्भूाके समाधानसें कहा जा रहा है जो शद्भुअकारने यह 
शद्भू] की थी कि जीवोंके श्रबुद्धिपूवंक दुःख नहीं हैं । जो भी दुःख है वह बुद्धिपृर्वंक है, मान- 
सिक है, शारीरिक है, इन्द्रियण है । इससे अलग कोई शअबुद्धिपूर्वक दुःख नही है । तो उस 
अबुद्धिपूर्वक दुःखको स्पष्ट करनेमें यह एक मोलिक समाधान दिया जा रहा है जिरुसे पहिले . 
यह सिद्ध किया जा रहा है कि आत्म'में सुख गुण है ओर उस सुख गुणका घात करने वाला 
घातिया कर्म है । 
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नयात्सिद्धं ततो दुःखं सर्वदेशप्रकम्पवत्‌ । 
आत्मन: कर्मबद्धस्य यावत्कम॑रसोदयात्‌ ॥३२६॥ 

कर्मबद्ध जीवके कर्मरसोदयके काररा सर्वप्रदेशप्रकम्पी दुःखकी सिद्धि--इतने उक्त 
विवेचनसे यहाँ तक यह निणेय करके जो कर्मबद्ध जीव है उस जीवके जब तक कर्मोका रसो- 
दय चल रहा है, विपाक अनुभाग चल रहा है तब तक समभिये कि उसके सम्पूर्ण प्रदेशोंमें 
कंपा देने वाला दुःख है | देखिये--दुःखके स्वरूपकी बात इस ओरसे भी समभ सकते हैं कि 
यह दुःख आत्माके प्रदेशोंकों कंपा देता है और यह बात बहुत कुछ स्पष्ट भी मालूम होती है 
कि जब दुःख होता है जीवके तो यह प्रदेशोंमें कम्पित हो जाता है और कभी-कभी तो 
शरीरके ऊपर भी इसका हृश्य दिखाई देने लगता है । यही बात वैषयिक सुखमें मिलेगी । सो 
उसे भी दुःख ही समभे । जीवप्रदेशके कम्पनके साथ अविनाभाव है दुःखका याने जहाँ दुःख है 
वह प्रदेशचलात्मकता अ्रवश्य है । सो यहाँ यह तो नियम नहीं है कि जहाँ प्रदेशप्रकम्पन हो 
वहाँ दुःख अवश्य है, किन्तु यह नियम है कि जिस जीवके दुःख और वैषयिक सुख हो रहा है 
उसके नियमसे प्रदेशकी प्रकम्पता हो।रही है । फिर तो जैसे इन कर्मोके रसोदयमें प्रदेश प्रक- 
म्पन होता है, ऐसा प्रकम्पन वाला यहाँ दुःख पाया जा रहा है। तो प्रकम्पताको साथ लिए 
हुए यह दुःख है जो कि लोग स्वयं अनुभव भी कर सकते हैं, भीतरमें व्याकुल हैं । कैसा व्या- 
कुल हैं, उस व्याकुलताका यदि हम स्वरूप समभना चाहे तो यह खौलते हुए पानीको निरख- 
कर समझ लो । जैसे कहते है कि यह पानी खौल रहा है, उस पानीमें खलबली मच जाती हैं, 
नीचेका पानी ऊपर तक पहुंच जाता है, उसी सिलसिलेमें पानीमें छोटे-छोटे बिन्दुओंका बड़ा 
तेज उबाल होता है| नीचेका पानी ऊपर जाता है श्लौर ऊपरका पानी नीचे जाता है । तो जैसे 
खौलते हुए जलमें एक तेज कम्पन होता है इसी तरह जब यह जीव खौलता है, दुःखी होता 
है, तो इसके ये प्रदेश कांप जाते हैं। तो ऐसे दुःख हैं जीवोके, यह बात अ्रसिद्ध नहीं, किन्तु 
भली भाँति सिद्ध है । 

देशतोस्त्यत्र हृष्टान्तो वारिधिवायुना हतः । 
व्याकुलो5्व्याकुल: स्वस्थ: स्वाधिकारप्रमत्तवान्‌ ॥३३०॥ 

हृशन्तपूर्वक कर्मप्रेरित जीवमें व्याकुलताका चित्रण--उत्त ग्लोकमें जिसका निर्णय 
किया गया है उस ही निर्णायवाली घटनाका यह दृष्टांत दें रहे है । उसका एकदेश घातने वाला 
यह दृष्टान्त है कि जैसे हवासे प्रेरित हुआ समुद्र व्याकुल होता है । जब बहुत हवा चल रही है 
उस ढंगमें हवा चली, जो उस समुद्रमें बड़ी-बड़ी तरंगें उठती है और उनके सम्बंधमें सभी 
लोग कहते हैं कि यह समुद्र व्याकुल हो रहा है, गड़बड़ा रहा है ! इसकी लहरें ऊंची नीची 
उठ रही हैं, इसलिएं व्याकुलता वहाँ दिखती है, और जब वायुसे रहित अपने अधिकारमें समुद्र 
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थआ्रा जाता है तो वह अपनी व्याकुलतासे रहित हो जाता है | यहाँ यह भी देखो कि जब तूफान 
चल रहा है तो समुद्र अपने अधिकारमें न रहा । यद्यपि बड़ी तरंग उठकर भी है समुद्र, पर 
समुद्र तो स्थिर रहे, इसीमें उसकी गम्भीरता प्रकट होती है, और उसकी ऐसी एक स्वाभाविक 
बात भी होती है लेकिन जब तूफान चलता है तो समुद्र अपने अ्रधिकारमें नहीं रहता है और 
तरंगोंसे व्याकुल बन जाता है । तो जैसे वायुसे रहित समुद्र स्वस्थ है, स्वधिकारी है, व्याकुल 
नहीं है, और वायुसे ताड़ित हुआ समुद्र स्वस्थ नहीं है, व्याकुल बना हुआ है, इसी प्रकार इन 
घातिया कमसे पीड़ित हुआ यह संसारी प्राणी व्याकुल है, स्वस्थ नहीं है, सुखमें नहीं है, और 
घातिया कर्मका जब अ्रभाव हो जाता है तो यही जीव स्वस्थ है, व्याकुलतांसे रहित है और 
यह कहो .कि वह अपने पूर्ण अधिकारमें आ गया है, अपने आपपर पूरा कंट्रोल कर लिया गया 
है । कहाँ ? उस परमात्म दशामें । तो ये घातिया कम हैं जीवके सुख गुणका घात करने वाले 
ग्रौर ये घातिया कर्म जब -तक इस जोवके लगे हैं तब तक उसके दुःख ही समझना चाहिये । 
न थव वाक्य सुखं शश्वद्विद्यमानमिवास्ति तत्‌ । - 
बद्धस्याथाप्यबद्धस्य हेतोस्तच्छक्तिमात्रत: ॥३३ १॥ 

बद्ध श्रथवा श्रबद्ध सभी जीछोंके सुखके शाश्वत विद्यमान रहनेकी शंकाकारकी 
आरेका--वहां शड्भधु/कार कहता है कि चाहें कोई जीव कर्मसे बँधा हो, चाहे न बँधा हो, सभी 
जीवोंमें सुख सदाकाल रहता है क्योंकि आत्मामें सुखकोी शक्ति पायी जाती है | शड़ा करने 
वालेका यह भाव है कि जब आत्मामें सुख नामकों शक्ति है और श्रात्माका स्वरूप सुखमय है 
तब फिर ऐसी कोई वजह नहीं है कि वहां सुख न हो, सुख तो वहां सदाकाल ही रहता है । 
जब शक्ति है आत्मामें तो शक्ति तो नित्य हुआ करती है। तो नित्य शक्ति जब सुख की है 
तो जीवमें सुख भी सदाकाल है| वहां ऐसा मानना कि कर्मंबद्ध जीवमें तो सुख नहीं है और 
जो क्मसे मुक्त हैं उसके सुख है ऐसी दुविधा क्‍यों डाल रहे हो ? सभी जीव सुखमय हैं, चाहे 
बद्ध हों, चाहे अ्रबद्ध, ऐसा मान लेना चाहिए । ऐसी शड्भूगकारकी शद्भा है । अब इस शद्भूके 
उत्तरमें कहते हैं । ४ 

अत्र दोषावतारस्य युक्तिः प्रागेव दशिता । 
यथा स्वस्थस्य जीवस्य व्याक्रुलत्वं कुतोर्थतः ॥॥३३२॥। 

बद्ध जीवके शाश्वत सुख रहनेका. श्रभाव सिद्ध करते हुए उक्त शंकाका समाधान--- 
शद्भाकारने जो यह कहा है कि चाहे कर्मसे बँचा हो जीव, चाहे न बँधा हो, सभी जीवोंके 
दोष आता है | वह दोष यही है कि यदि जीवके दुःख सदाकाल होता तो इसका अर्थ है ऊ्लि 
वह जीव सुखमें है। तो सुखमें जब जीव है श्रर्थात्‌ अपने स्वरूपमें जब वह जीव है, चाहे 
कर्मका बन्ध हो, चाहे व बन्ध हो तो उसे फिर व्याकुलता क्‍यों हो जाती है ? उत्तरमें यह्‌ 
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बताया जा रहा कि तब यह मान लिया शद्भूकारने कि सभी जीवोंमें सुख सदाकाल है क्योंकि 
सुख शक्ति नित्य है और नित्य होनेसे सदा विद्यमान है तो इसके उत्तरमें यह कहा जा रहा कि 
इसका श्रर्थ यह हुआ कि जीवका सुख स्वरूप है और सुख नित्य है, इसलिए वह जीव सुखमें 
सदा रहता है | तो चाहे कर्मसे बद्ध हो अथवा अबद्ध हो, तब सभी जीव स्वस्थ हो गए । ग्रपने 
सुखमें बते रहना इसको ही तो स्वस्थ कहते हैं । तो करमसे बँधा हुआ भी जीव स्वस्थ मान 
लिया गया, सुखमय मान लिया गया तो फिर उसके व्याकुलता क्‍यों हो जाती है ? फिर यह 
व्याकुलता न होनी चाहिये, किन्तु देखे जा रहे हैं दुखी, इस कारण कर्मबद्ध जीवके सुख नहीं 
माना जा सकता, क्योंकि व्याकुलता पायी जा रही है । कोई मनुष्य रोता हो, चिल्लाता हो, 
पागल हो रहा हो और कहो कि यह जीव सुखमय हैं तो यह बात कौन मान लेगा ? इस 
कारण कर्मंबद्ध जीवको सुखमय नहीं कहा जा सकता । तब मानना चाहिए कि उसके सुखका 
ग्रभाव है । यह प्रकरण शद्भूकारकी इस मूल शद्भापर चल रहा है, जो उसने पहिले शज्ड्ा 
की थी कि अबुद्धिपूर्वक दुःख नहीं होता । जो होता है वह सब बुद्धिपृवंक ही है। शारीरिक 
हो, इन्द्रियण हो, मानसिक हो, ये सारे बुद्धि वाले दुःख हैं, अबुद्धिपूवेक नहीं । उसका समा- 
धान देंते देते जब कुछ यह बात सिद्ध हुई तब शद्भूकारने एक यह शक्कर छेड़ दी कि सभी 
जीवोंके सुघ्र क्यों न माना जाय, क्योंकि सभी हैं । तो उसका उत्तर देकर उसी साधनकों सिद्ध 
किया गया कि समस्त संसारी प्राणियोंमें सुखका अभाव देखा जाता है, ओर जब सुखका 
भ्रभाव देखा जाता है तो अबुद्धिपूर्वक दुःख स्वतःसिद्ध हो जाता है । 


न चैकतः सुखब्यक्तिरेकतों दुःखमस्ति तत्‌ । 
एकस्यैकपदे सिद्धमित्यनेकान्तवादिनाम ॥रे३ ३र।। 


एक जीवमें सुख दुःख दोनोंके एक साथ बने रहनेकी आशडूग--अंत्र शड्भूगयकार यह 
कह रहा है कि आप लोग तो अनेकान्तवादी हैं, तो अनेकान्त मान लेना चाहिये कि इस कर्म- 
बद्ध जीवके सुख भी है श्रौर दुःख भी है, क्योंकि अनेकान्तमें यही तो माना गया कि एक स्थान 
में एक पदार्थमें एक जगह दो धर्म हों, अनेक धम हों और विरोधी धर्म हों तो सुख और दुःख 
ये दोनों विरोधी धर्म हैं। तो ये विरोधी धर्म भी उस एक जीव पदार्थमें मान लेना चाहिए | 
तब यह सिद्ध हो जायगा कि ईंस एक संसारी जीवमें भी सुख भी प्रकट है और दुःख भी 
प्रकट है । यों केवल दुःख ही क्‍यों कह रहे हो ? और यहाँ तक कह डाला है कि सभी कर्म- 
बद्ध जीवोंके दुःख ही है । शुभ कर्मके उदयसे जो मौज माना जा रहा है वह भी दुःख है । 
जहाँ दुःख स्पष्ट प्रकट हो वह भी दुःख है । और जहाँ न भी दुःख मालूम पड़े रहीं. हो, लेकिन 
कर्मका बन्ध है तो दुःख अवश्य है । इस तरह दुग्खका एकान्त क्यों किया जा रहा है ? भरत 


_ का न्‍ षलदाप्वववाल 
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कान्‍्तका सहारा ले लिया ना कि चाहे निगोद हो, कीड़ा मकोड़ा हो, इनमें सुख भी है और 

दुःख भी है। भ्रब इस शद्ूके उत्तरमें कहते हैं--- 

अनेकान्त: प्रमाण स्याद्थदिकत्र वस्तुनि। 
गुणपर्याययोद्वेताद गुणमुख्यव्यवस्थया |॥३३४।। 

विपक्षभृत पर्याय होनेसे सुख दुःख दोनोंकी एक जीवमें एक साथ रहनेकी असंभवता- 
शद्धूकारने जो अनेकान्तका दुरुपयोग करके यह सिद्ध करना चाहा कि इन कर्मबद्ध प्राणियोंमें 
सुख भी है, दुःख भी है, दोनोंके परिणामन चल रहे हैं। साथ ही साथ ऐसा कहना बिना समझ 
का है, क्योंकि अनेकांत है तो प्रमाण, मगर किसी प्रयोजनके वशसे एक वस्तुमें गुण और पर्याय 
नयसे किसीको मुख्य और किसीको गौर करके वहाँ धर्मव्यवस्था बनायी जाती है । जैसे जीव 
नित्य है ओर अनित्य है । जब जीवको कहा कि यह जीव नित्य है तब वहां गुणको तो मुख्य 
किया और पर्यायकों गौण किया, क्‍योंकि जीव तो द्रव्यहष्टिसे ही नित्य है, पर्यायसे अ्रनित्य है, 
आज मनुष्य हैं, मरकर देव हो गए, तिर्यच हो गए, कुछ भी हो रहे । श्रािखिर बदलते ही तो 
रहते हैं । यहाँ भी देख लो--एक ही दिनमें कितनी तरहके परिणाम होते हैं, दो ही मिनटमें 
कितनी तरहके चढ़ाव उतारके परिणाम होते हैं, तो ये बदलते ही तो रहते हैं । उन दृष्टियोंसे 
देखा जाय तो जीव अनित्य है । जिस समय जीवको नित्य सिद्ध किया जा रहा है तब तो 
गुणा हुआ मुख्य और पर्याय हुई गौण, इसी तरह जब जीवको अनित्य कहा जाय तो पर्याय 
हुई मुख्य और गुणा हुआ गौरा, तो इस तरह भुण और पर्यायमें मुख्य और गौणकी विवक्षा 
होनेपर विरुद्ध दो धर्मोकी सिद्धि की जाती है | पर ऐसे विरुद्ध ६मंदी सिद्धि नहीं की जाती 
कि मुख्य गोण हो जाय और गोणा मुख्य हो जाय । इस प्रसंगमें यह बात बतायी जा रही है 
कि आत्मामें एक आनन्द नामका गुणा है और उस आनन्द गुणके तीन परिणमन हुआ्ना करते 
हैं--(१) एक तो आनन्द (२) सुख और (३) गुण । दुःखको तो -सभी लोग जानते ही हैं, 
लेकिन जो इन्द्रियोंको श्रसुहावना लगे उसका नाम दुःख है और सुख नाम उसका है जो 
इन्द्रियोंकी सुहावना लगे ।आकुलता दोनोंमें है। ये विभावपरिणमन हैं, और आनन्द नाम 
उसका है कि.जहाँ न मौजकी आकुलता है, न दुःखकी । आकुलतासे रहित केवल ज्ञानानुभव 
की स्थिति हो उसे आनन्द कहते हैं। ग्रब आ्रानन्दके ३ परिणमन हैं---कोई कहे कि तीनों एक 
साथ हो जायें, सुख दुःख एक साथ हो जायें । इस प्रकरणमें अनन्‍्दका नांम तो सुख दे रखा 
है ओर सुख दुःख दोनोंका नाम दुःख दे रखा है, तो यहाँ सुख दुःख दोनोंकी बात कह दीजिए 
कि जीवमें दुःख भी होता और सुख भी होता, दोनों ही बातें एक साथ होतीं, ऐसा यों न 
- होगा कि ये दोनों एक गुणकी पर्यायें हैं। तो एक ,णकी दो पर्यायें एक साथ नहीं हो सकती 
हैं। जैसे व्यक्षन पर्यायमें जरा सुगमतासे समझमें श्र। जायग। । एक जीव एक ही साथ मनुष्य 
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भी हो और द्वेव, भी हो, यह हो सकता है क्या ? भरे जब मनुष्य है तब देव नहीं, जब देव है 
तब भनुष्य नहीं, ऐसी बेढंगी दो बातें एक जगह नहीं निपोरी“जा सकती, हैं । इसी तरह सुख 
दुःखकी बात समभना चाहिए कि एक गुणकी दो पर्यायें एक साथ नहीं हो सकतीं । कोई इन्हें 
एक साथ कहे तो वह. अनेकान्तक। दुरुपयोग है | अ्रनेकान्तका उपयोग होता है गुण और पर्याय 
में-एक तो: मुख्य और एकको -गौण करके अनेकान्तका प्रयोग हुआ करता है.। तो ये सुख और 
दुःख ये दोनों ही एक ग्रुण॒की पऱ्राय हैं | तो ये दोनों एक साथ नहीं हो सकते ।: , 
अभिव्यक्ति पर्यायरूपा स्यात्सुखदु:खयो: । | 
..तदात्वे तन्न तब्द्वैतं ढ्ेत॑ चेदद्रव्यतः ववचित्‌ ॥३३५॥ 

'एक मुणकी दो पर्यायोंका एक साथ रहनेका विरोध होनेसे सुख दुःख दोनों पर्यायों 
को एक साथ एक जीचमें रहनेकी श्रसंभवता--उसी उक्त श्लोकके कथनसे सम्बंध रखते हुए 
यहाँ स्पष्ट कर रहे हैं कि सुख और दुःख इनकी जो व्यक्ति है, सुख और दुःख जो प्रकट हुआ 
है वह तो पर्यायस्वरूप है तो एक गुणकी इन दो पर्यायोंमें यह वात न घट सकेगी कि दोनों 
पर्यायें जीवमें एक साथ बन जायें । तो ऐसे दो धर्म अगर कहीं होंगे भी तो द्रव्यतः होंगे, 
अर्थात्‌ उस द्रव्यका जो गुणा और पर्याय दो प्रकारकी बात सामान्य और विशेष दोनोंसे एक 
वे गौण करके एकको मुख्य करके ही हँत बनेगा अर्थात्‌: ठोनों धर्मोकी एक साथ सिद्धि हो 
सकेगी, पर एक हो युणाकी दो पर्यायोंमें एक साथ सिद्धि नहीं हो सकती । तो यहां मूल शक्कर 
तो यह थी कि अवुद्धिपृर्वक दुःख नहीं हैं । उसका समाधान देते हुएमें दो आशद्धूयें ग्रायी--- 
एक आशइर्ूा यह थी कि जीवमें सदाकाल सुख रहना मान लिया जाय क्योंकि सुखशक्ति नित्य 
'है । उसके उत्तरमें बता दिया था कि सुख जीवमें सदाकाल रहता होता तो यह स्वस्थ कह- 
"लाता । फिर संसार ही क्या और व्याकुलता ही क्‍यों हो ? ग्रतः कर्मबद्ध जीवमें सुख नहीं है। 
वहां दुःख ही पाया जाता है | दूसरी आशडू। यह की गई कि चलो सुख दूःख दोनों मान ले, 
'तुम तुम भी राजी हो जांग्रोगे, हम भी, समाधान देने वालेकी भी बात रहेगी, इन शल्भूकारों 
की भी बात रहेगी और अनेकान्तकी भी ऊंची .प्रतिष्ठा हो जायगी । उसके उत्तरमें बताया है 
कि यों अनेकान्तकी प्रतिष्ठा नहीं होती । वह तो गुण .पर्यायके बीचकी बात- है, जहां प्रनेकान्त 
प्रतिष्ठित होता है! यहां तो एक गुणकी दो पर्याय एक हक बता रहे हैं। दो द्रव्योंकी पर्यायें 

एक द्रव्यमें नहीं होतीं अथवा दो गुणोंकी पर्यायें एक ग्रुणमें नहीं होतीं, इसी तरह एक इुण 
की दो पर्यायें भी उस पदार्थमें नहीं हो सवती हैं । तो कर्मंबद्ध जीवके सुख नहीं माना जा 
सकता । दूसरी बात मोटे रूपसे यह भी समझ सकते हैं कि देखो--दुःख तो है ह वैभाविक 
परिणमन, अशुद्ध परिणमन और सुख है स्वाभाविक परिणमन । तो स्वाभाविक भ्रौर वी 
विक परिरामन-ये दोनों एक साथ कैसे हो सकेंगे ? अतः एक ही समयमें सुख ढुःख दोनोंको 


नर 


हु 
््ब 


$ 
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बताना ठीक नहीं है । ह 
बहुप्रलपनेनाल॑ साध्य सिरे प्रमाणातः । 
सिद्ध जैनागमाच्चापि स्वतः सिद्धों यथागमः ॥रे३६॥ 
कर्मंबद्ध जीवके दुःखित्वकी सिद्धि श्रनुमान प्रमाणसे करके आगरूसे सिद्धि करनेका 
उपक्रम और आगमकी स्वतः प्रसाणताका कथन--अ्रब पहिली शद्भूगका उत्तर देनेके बाद 
शंकाकार कहता है कि बहुत श्रधिक बोलनेसे क्या प्रयोजन ? बहुत बोला जा चुका है । अ्रब तो 
यहाँ सारांशपर आइये । हमारा साध्य था कि कर्मंबद्ध आत्मा दुःखी है । जो जीव कर्मसे बद्ध 
है उसके दुःख निरन्तर रहता है । वह चाहे कल्पनामें कभी मौज भी मान रहा हो, तो वह 
उसकी कल्पना है। वह श्न्दरमें दुःखी है । तो कमेबद्ध जीव निरन्तर दुःखी है । यह बात 
युक्तियोंसे भली-भाँति सिद्ध हो गई, और युक्तियोंसे सिद्ध है सो बताया ही गया है, मगर जैन 
आगमसे भी यह बात स्पष्ट सिद्ध होती है, और फिर कोई कहे कि आगम कैसे सिद्ध हुआ ? 


तो सुनो--अरे-आगम तो स्वतः प्रमाण है । आगममें लिखी हुई बातको आगमकी दृष्टिसे 


पिरखा जानेपर वहाँ उसमें तर्क नहीं उठाया जा सकता । वह प्रमाणभूत चीज है । हाँ जब 


'युक्तिकेः मैदानमें श्रायें तब युक्ति दी जायगी, पर कोई आ्रागमप्रमाणसे उस बातको समभना 


चाहता है तो श्रागम प्रमाण दे दिया, बस मान लेना चाहिए । वहाँ यह तक॑ न उठा सकेंगे कि 
ग्रागर्म कैसे प्रमाण है; ? वह तो स्वतः सिद्ध प्रमाण है| जैसे किसी वस्तुका ज्ञान करना है तो 
ज्ञान किया जाय, युक्तियाँ दी जायें, बन जायभा प्रमाण, पर किसी चोजको प्रत्यक्षसे जान 
लिया तो प्रत्यक्षज्ञानमें प्रमाणता कैसे आयी, यह तके न उठेगा। प्रत्यक्ष प्रमाण स्वतः सिद्ध 
है । बाह्य वस्तुमें किए जाने वाले ज्ञानमें तके उठाया जायगा । श्रब उसको सिद्ध कर देने वाला 
जो प्रमाण है उस ही प्रमाणमें तके नहीं उठाया जा सकता कि यह कंसे प्रमाण है ? वह 
स्वतः सिद्ध प्रमाण है। ॥ 

आगमकोी स्वतः प्रमाणता न सानकर कुतके उठानेकी विडस्दना--यदि कुतर्क उठाया 
जाने लगे-प्रत्यक्ष कैसे प्रमाण है ? आगम केसे प्रमाण है ? प्रमाण कैसे प्रमाण है ? प्रमाण 
की प्रमाणतामें भी कुछ बुद्धि जाय, यह भी कंसे प्रमाण है ? तो यह तो इस तरहकी बात हो 
गयी कि ज॑ंसे किसीको क्‍योंका रोग लग गया । ऐसा रोग वाला स्वस्थ हो ही नहीं सकता । 
एक ऐसी घटना है कि एक पुरुषको क्योंकी आदत थी, हर बातमें क्यों-क्यों करता था । जैसे 
हमने ऐसा घर बनाया,''क्‍्यों ?'“छत गिर गई, “क्यों ?“पानी चू रहा,'क्यों ? यों 
हर बातमें क्‍्यों-ब्यों करनेकी आदत हो गयी थी । उस क्योंके पीछे उसे बीच-बीचमें वड़ा दुःखी 
भी होना पड़ता था । उसके मनमें आया कि मैं इस क्योंकी बीमारीकों किसी दूप्तरेके सुु्द 
कर दूं तो अच्छा होगा । सो स्कूलके किसी विद्यायंसि कहा-बेटे हम तुमको १००) रु० देव 
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हैं तुम हमारा यह हर बातमें क्यों-क्यों करनेंका रोग ले किक उलट 
कि चलो १००) र० मिल रहे हैं क्यों क्यों बोलनेमें कि रे ० 5 ही अब 
. ह विद्यार्थी जब स्कूल 
पहुंचा, का पूछा-कहो बेटे ' तुमने कलका पाठ याद कर लिया ?““क्यों ?**'सुना दीजिए 
“क्यों ?" ४ ग्रे क्यों क्या, बेंतोंसे पिटाई पड़ी | अब उस विद्यार्थीनी सोचा कि यह क्‍्योंका 
रोग तो हमें टालना चाहिए। सो वह एक वकीलके पास पहुंचा, बोला--यें १००) रू० 
लीजिए और हमारा क्योंका रोग ले लीजिए''अच्छी बात । कचहरी लगी थी, जजने कहा- 
बताइये वकील साहब ! यह बात ऐसे क्‍यों ?'““क्यों ?*-“नहीं बताइयेंगा क्या ? क्‍यों ? बस 
मुकदमा खारिज कर दिया गया | वकीलने सोचा--अरे इस क्‍्योंके रोगकों तो हटाना चाहिए, 
सो किसी अस्पताल पहुंचा और एक मरीजसे कहा--भैया ! हम तुम्हें १००) रु० देते हैं, 
हमारा यह क्‍्योंका रोग ले लो, अपनी दवा-दारु उन रुपयोंसे कर लेना,''''अच्छी बात | अब 
उस. मरीजको जब दवा देने डावटर आया तो पूछा--अब कैसी तबियत है ?”” क्यों" अरे 
दवा लेना है कि नहीं लेना है ?”“क्यों ?““अरे क्‍यों तो क्यों, चला गया डाक्टर | श्र 
बताओ किसी बातकों सिद्ध कर रहे हों, और कोई लगाये उसमें क्यों, जब श्रागमर्में ऐसा 
लिखा है तो आगम प्रमाण क्यों है ?''बस उसकी बात आगे न चलेगी । वह तो एक दूसरा 
विषय हो जायगा । वहाँ आगमकी प्रमाणता सिद्ध हो जायगी, प्रमाण स्वतःसिद्ध हो जायगा । 
फिर यह क्‍यों नहीं लगाया जा सकता | आगम तो स्वतः प्रमाणभूत है | वीतराग सर्वेज्ञदेव 
की दिव्यध्वनिकी परम्परासे निक़ले हुए ये वचन गुथे हैं और उनमें जो तत्त्व भरे हैं, उनका 
बड़ा परिचय है, कि चूँकि भगवानकी दिव्यध्वनिके स्नोतसे यह कथन चला आ रहा है इसलिए 
जैसा बताया है वैसा जानना और फिर स्वतः प्रमाणभूत मानकर समभना है, वहां शद्भा न 
होनी चाहिए । 
चतु्ुं ख ब्रह्मासे आगत आगस द्वारा कर्मबद्ध जीवके दुःखकी ही सिद्धि--यहाँ बतला 
रहे हैं कि कर्मबद्ध जन्य जो दुःख है, यह बात युक्तिसे भी सिद्ध है और आगमसे भी । आगम 
का अर्थ है श्राया, कहांसे आया ?' सो कोई लोग तो कहते हैं कि आकाशसे आ्राया, कोई 
कहते कि ब्रह्मासे आया, कोई और कुछ कहते । यों हर एक कोई अपनी-अपनी बात लगाते 
हैं । श्रब जिन लोगोंने ऐसा माना चलो उनकी भी बात ठीक मान लेते हैं, अरे ये सब शास्त्र 
ग्राकाशसे ही तो आये, आकाश नामक पदार्थसे नहीं, किन्तु श्राकाशमें ५ हजार धनुष ऊपर 
अरहंत देव विराजमान हैं, वहांसे दिव्यध्वनि खिरी और यहां नीचे तक बात ग्रायी । वहां 
गणघरोंने समझा, वहां आचायोने समझा, यहां हम आप लोगोंने समझा । तो यह सब आंगम 
ग्राकाशसे ही तो आया, और कहांसे आ्राया ? जो लोग कहते हैं कि ये शास्त्र ब्रह्मासे आ्राये हैं 
और ब्रह्म हैं चतु््ु ख, तो ठीक है, अरहंत देव भी चतुमु ख हैं, उन्‍्दींकी दिध्य वाणी तो ये 
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शास्त्र हैं। तो इस आगमकी प्रमाणताको माननेमें क्या हज है ? यह तो वीतराग सर्वज्ञदेवके 
पिरूपण॒के मूलसे आया है । तब ही तो शास्त्रके मंगलाचररामें कहते हैं कि इसका मूल कारण 
सर्वज्ञदेव हैं और उत्तरकर्ता फिर आचार्य होते हैं, और उनकी परम्परासे आया हुआ धर्म 
है । तो ये शास्त्र बीतराग सर्वज्ञदेव द्वारा प्रणीत हैं। इस कारण स्वतः प्रमाण हैं, ऐसे स्वतः 
भूत आगमसे भी यह बात सिद्ध है कि कर्मंबद्ध जीवके दुःख है । 
एतत्सवैज्ञवचनमाज्ञामात्र॑ तदागमः । ह 
यावत्कमंफलं दुःखं पच्यमानं रसोन्सुखम्‌ ॥॥३३७॥। 
स्वतः प्रमाणभूत सर्वेज्वचनरूप शआरगभकी श्राज्ञारूपता--अबुद्धि पर्वक दुःख प्रथवा 
कर्मबद्ध जीवके साथ सदा काल ही रहने वाला दुःख युक्तियोंसे सिद्ध करके उक्त श्लोकमें यह 
बताया था कि आगमसे भी यह सिद्ध होता है। उस ही आगमके सम्बन्धमें इस श्लोकमें यह 
बताया जा रहा है कि सर्वज्ञवेवके वचनोंको आाज्ञामात्र समभना चाहिए। उसीका नाम श्रागम 
है, आगमसे कर्मबद्ध जीवके दुःखकी सिद्धि की जा रही है। थआगम स्वतः प्रमाण है क्योंकि 
वह॒सर्वज्ञदेवका वचन है। सर्वेज्ञदेव साक्षात्‌ स्वतः प्रमाण हैं, क्योंकि वे केवलज्ञानमय हैं, 
इससे बढ़कर और क्‍या बात होगी ? उनके निकले हुए जो भाव हैं बे तो परिपूर्ण स्वतः प्रमाण 
ही हैं। सर्वज्ञका जो वचन है उसको आराज्ञा समझना चाहिए, जिस श्राज्ञामें कोई तक नहीं 
लगाया जा सकता, और श्राज्ञा उसकी मानी जाती है जो हितरूप हो, प्रमाणित हो । तो जो 
पहिलेसे प्रमाणित स्वभूत किया गया है उसकी जो श्राज्ञा है उस आ्राज्ञाके अनुसार उस तत्त्वकों 
मान लिया जाता है। भगवन्तकी श्राज्ञा है, उनके उपदेश बचन हैं, जो उदय है, जो फल है 
वही दुःख है, श्रर्थात्‌ रसोन्मुख जो कर्मफल है सो साक्षात्‌ दुःखरूप ही है। वहाँ भी सोच 
लीजिए कि जब मेरा स्वरूप आनन्दमय है तो उस आनन्दस्वरूपको प्रकट होनेके लिए किसी 
परकी अपेक्षा नहीं होती । वह स्वयं आनन्दमय है । अब आनन्दरबरूप चेतनके साथ कोई 
विरुद्ध पदार्थ उपाधि लगी हो तो उस विरुद्ध उपाधिके सम्बंधके समय इस जीवकी कितनी 
विचित्र दुदेशा हो जाती है, और कर्मका उदयमात्र इस जीव॒के लिए दुःखस्वरूप है । 
अभिज्ञानं यदत्रैतज्जीवा: काम,णक्रायकाः । 
ग्रा एकाक्षादापज्चाक्षा शअ्रप्यन्ये दुःखिनोमताः ॥३३८॥। 
एक्रेन्द्रिय, होीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पड्चेन्द्रिय, दिग्रहगतिस्थ सर्च कर्मबद्ध 
प्राणियोंके दुःखकी निरन्तरता--इसका अभिज्ञान अर्थात्‌ भले :%रकारसे स्पष्ट जानकारीवी बात 
तो यहीं मालूम पड़ रही है । एकेन्द्रियसे लेकर पड्चेन्द्रिय तकके जितने जीव हैं थे सब कार्माण 
शरीर वाले हैं। इनके कार्माणं| शरीर सदा लगा हुआ है। अ्नादिकालसे लेकर अब तक इस 
जीवके कार्माण शरीर निरन्तर चला आया है और भले ही उन करममोमें नवीन कर्म आ्राये और 
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पुराने कम गए, लेकिन कार्माण शरीर तो वही चला आया । उसमें थोड़ा आना जाना रहा 
श्राया । ऐसा कार्माण शरीर इस जीवके साथ लगा है और तभी यह बात विषम स्थितिमें, 
दुःखपरिस्थितिमें यह अ्रवस्थित है, और इतना ही नहीं कि ये एकेन्द्रियसे लेकर पड्चेन्द्रिय तक 
के जीव दुःखी हैं किन्तु जिनके द्रव्येन्द्रियां नहीं मिल सकतीं, मरनेके बाद विग्रहगतिमें हैं वे 
भी कार्माण कायवाले हैं और दःखी रहते हैं । भेदज्ञानका प्रकाश, यह सम्यम्ज्ञान जिसको प्राप्त 
हुआ है बस वही छतार्थ है । श्रब उसे इस जगतमें सताने वाली कोई शक्ति नहीं रही । पृवव॑- 
बद्ध कर्मंविषाकवश भोग सामग्रियाँ प्राप्त होंगी, पर उनमें ज्ञानी जीव लिप्त नहीं होता । उनसे 
निराले इस ज्ञानानन्दस्वरूप अपने आत्माको ही ज्ञानों निर्णंयमें लिए हुए हैं, इस कारण बाह्य 
बातें उसे सता न सकेगी । यों समझ लीजिए कि जिसको सम्यरज्ञान हो गया है, कुछ यथार्थ 
अपना बोध हो गया है तो उसके प्रबोधमें उसक। सब फल आ जाता कि नहीं ? जैसा क्रोध 
जरा-जरासी बातोंपर पहिले हो जाया करता था वैसा क्रोध अब तो नहीं श्राता, इसी प्रकार 
जैसे मान, माया, लोभ आदिक कषायें पहिले हो जाया करती थीं वैसे श्रब तो नहीं श्रा्तीं । 
ता यह किसका प्रताप है ?''भेदज्ञानका । यही भेदज्ञान जिसके हृढ़तम हो जाता है और इस 
भेदज्ञानके फलमें सर्वेपरविविक्त आ॥रात्माका ग्रहण होता है, ऐसे जीवके फिर विषय कषायोंकी 
बुद्धि कहाँसे आयगी ? विषयकषाय ही इस जीवके लिए विपत्ति है, जन्ममरण उसका आधार 
है और यह जीव इस तरह दुःखी हो रहा है जन्ममरणके बीचमें कि जैसे कि किसी बाँसके 
पोरके बीच कोई कीड़ा बैठा हो और बाँसके ओर-छोरमें (दोनों शोर) श्राग लगी हों। ऐसी 
दशामें उस कीड़ेकी विह्नलताका क्या ठिकाना, ठीक इसी प्रकार इस संसाररूपी बाँसमें पड़ा 
हुआ यह प्राणी है। इसके दोनों ओर-छोरमें जन्म और मरणरूपी आग लगी हुई है, श्रब 
बताइये इस प्राणीकी विह्ललताका क्या ठिकाना ? इस जन्म मरणके बीच भी वलेशका अन्तर 
नहीं रहता कि इसे क्षणभर भी तो आराम मिल जाय । अ्रगर यहाँसे मरण करके विग्रह गति 
में गया तो वहाँ भी इस जीवको आराम नहीं, दुःख है, घोर दुःख है, भ्रवुद्धिपृरवक दुःख है । 
लोग ऐसा अज्ञानवश कहा करते हैं कि जब किसी मनुष्यका मरण हो गया तो वह ३ दिन, या 
१३ दिन तक यंत्र तन्न अ्मता फिरता है, उसे कोई ठिकाना नहीं मिल पातां, और जब 
पंडोंको जिमा देते हैं (खिला पिला देते हैं) तो बस उस जीवका ठिकाना हो जाता है, यह रूढ़ि 
लायी है पंडोंने अपने भोजनके लिए, और ऐसी ग्रसिद्धि कर रखी है, लेकिन उससे इतनी 
बात तो कुछ जाननेमें आ जाती है कि मरणके बाद जब तक कि जन्मस्थानपर जीव नहीं 


पहुंचता वह चाहे दो तीन समय ही क्‍यों न हो, वहाँ इतना घोर दुःख है कि जैसा लोग ३ 
दिन या १३ दिनको बात कहकर दुःख बताते हैं । लो, जब तक वह अमता हैं तब तक उसको 


बड़ी विह्नलता रहती है, तो वह है जीवकी विग्रहगति । इस विग्रहगतिका दुःख तो बहुत ही 


डे 
न्क 
थ 
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कटिन है । अवद्धिपूर्वक दुःख है । जब तक इस जीवास्तिकायके साथ यह कर्मवन्धन लगा हुआ 
>» तब तक सारा हो वह जीवास्तिकाय उलटसा गया है, उसे चैन कहाँ मिलती है ? जहाँ ज्ञान 
के साधन भी हीम हो जाते हैं वहाँ तो इसके क्लेश बढ़े हुए होते हैं । तो कर्मंवद्ध जीवोंके दुःख 
बना रहता है, इसका अभिज्ञान यह स्पष्ट है कि एकेन्द्रियसे लेकर पञ्चेन्द्रिय तकके जीव संब 
खमे पाये जा रहे है, वर्योंकि शरीर वाले हैं ना, और विग्रहगतिमें रहने वाले जीव जो थोड़े 
समयको ह वे ऐसी कार्माण काय वाले हैं श्रतएवं दुःखी हैं। 
तत्नाभिव्यक्षकों भावों वाच्यं दुःखमनीहितम । 
घातिकर्मोदयाघानाज्जीवदेशवधात्मकम॥॥३ ३६॥ 
घातिकरमोदियाघातसे जीवदेशबधात्मक श्रचीहित दुःखका श्रभ्िव्यज्ञन--घातियाकर्मका 
उद्यय ऐसा श्राघात उत्पन्न करता है कि जीवके सारे प्रदेशोंमें मानो घात हो यया, ये सब गुण 
मथ गये, वहाँ गुण विपरीत परिणम रहे, यही दुःखका सूचक हैं । तो सारांश यह है कि 
घानिया कर्मदा उदय ही दुःख है । अब जहाँ सर्वघातियाके उदयको ही दुःख बताया गया है 
तो झव उनमें समझे लीजिए-कुछ श्रन्तर तो यह है. कि दर्शनमोहके उदयमें तीत्र उदय है । 
दर्शनमोह न रहे, चारित्र रहे तो वहाँ भी दुःख है, दर्शनमोह और चारित्रमोह न रहा, किन्तु 
जञानावरण, दर्शनावरण, अन्तराय रह गया तो यद्यपि बताया गया है कि वहाँ कोई दुःख नहीं 
है, कयोकि मोहकर्म सब से गया है, मगर उस आत्मामें कुछ कमी ही तो हैं । उन शेप 
तीन घानिया कमंके उठ्यमें, सो वह न्यूनता, इस जीवके लिए दुःखरूप हों रही है । तो 
पातिया कर्मोका उदय सर्वदुःखरूप है, और यह तो इतनी ही वात है । खेदकी बात तो यह 
भी है कि अपातिया कर्म इस जीवके साथ रह रहे है, अरहंत अ्रवरथा जीवके गद्ध विकास 
होनेदे: कारण पूज्य मानी गई है । उत्कृष्ट है, मगर अ्रव भी जो कर्मवन्च होता है, अ्रधातिया 
है बया यह भी उत्हए्ताको वात है ? उसे तो ध्वंस किया जायगा । परम उत्कृष्ट परम घ॒द्ध 
सिद्ध दशा प्रबट होती है। तो थे कर्म बरी इस जीवके साथ लगे है, इनको उस तरहसे घुनना 
याग्य है जैसे कि एक रह घुनता है। मानो झाथा सर रईको ४निया धनमेके लिए बैठा तो 
महू गया बेगसता है कि अपने ताकपर पट्टिल रुईबगे रखता है फिर उसे घनकर अलग-अलग 
पर शिखा है| उस झलग-ग्रलस हुए रुई-खण्शोंकी फिर दुबारा, निवारा झथवा घौवगरा भी घन 
घुनदार उसके लच्छे लड़ी प्रकम-प्रलग बार देता है, फिर उस रईमें रही सही छोटी मोदी 
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रह जाना बुरा है। एक राजा किसी शब्भुपर चढ़ाई करता है और उसका सब विध्वंस कर देता 
है, पर यदि उसके वंशमें कोई बच्चा भी जीवित- है तो वह भी उस राजाके लिए बुरा ही है। 
(यह एक लौकिक बात कही गई है) । यहाँ इस तरहसे समझ लेना चांहिए कि ये कर्मबैरी इस 
जीवकी समस्त प्रकारकी विपदाओ्रोंके कारणभूत हैं । तो ये कर्मबैरी जरा भी न रहने चाहिएँ । 
यहां कोई बाहरी जीवकी बात नहीं कही जा रही, किन्तु अपने आपमें ही उदित होने वाले 
इन विषयकषायके भावोंकी बात कही जा रहो है | नहीं तो कोई ऐसा समझे कि जैसे कि 
राजाने उस शत्ठु राजापर जरा भी दया नहीं की, निर्देयी हो गया, ऐसे ही थे योगीश्वर भी 
निर्देयी हो गए। अलंकारमें कह लो कि हाँ वे योगीम्वर निर्देयी हो गए, क्योंकि उन्होंने 
समस्त प्रकारके कर्मशब्लुश्लोंका विध्वंस कर दिया । तो ठीक है, अलंकाररूपमें उन्हें निर्दयी 
कह लो, पर वह योगीश्वरोंकी निर्दयता नहीं है, वह तो उनकी परम करुणा है ।““किस 
पर ?““अपने आपके कारणपरमात्म तत्त्वपर | जो कर्म उस आत्मतत्त्वके घातक हैं, जो उस 
पर अ्रन्याय मचाये हुए हैं, जिनके कारण मैं स्वयं परमात्मतत्त्व नीच अवस्थाको प्राप्त होता हूं, 
वे कर्म, भावकर्म दूर किए जा रहे हैं । यह तो परम दयाकी बात हो रही है | यों समभिये 
कि जैसे किसीपर तूफानका उपसर्ग हो, यहाँ वहाँसे उड़ते हुए तमाम कंकड़ पत्थर लग रहे 
हों ऐसे पुरुषको उन कंकड़ पत्थरोंसे बचा करके एक आरामघरमें बैठा दिया जाय, उसको 
रक्षित बना दिया जाय तो यह तो उसकी एक परमदयाकी बात है, ठीक इसी प्रकार ये रागा- 
दिक अचेतन भाव जिसको पीड़ा दे रहे हैं उसे यदि इन रागादिक भावोंकी पीड़ासे बचाकर 
किसी आनन्‍्दधाममें बिठाकर रक्षित कर दिया जाय तो यह तो उसकी एक परमदयाकी 
(करुणाकी) बात है । ये बद्धक्म इस जीवकों इस तरहसे घात रहे हैं कि जीवके सर्व प्रदेशोंमें 
बंध हो रहा है, मानो इसी भवमें इस तरह जब तक कर्मोका उदय बना हुआ है तब तक 
जीवको दुःख ही है, उसे सुख न कहा जायगा । इस लोकमें सुख तो लोम दुःखकी कमीको कह 
बैठते हैं । दुःख जरा कम हुआ तो कम क्या हुआ ? एक ओरके उपयोंगकी बात गई, कमी हो 
गयी, मगर साथ ही दूसरा दुःख तो मान लिया गया । तो दुःखकी थोड़ी बहुत कमीको लोग 
सुख कह देते हैं, पर वास्तवमें वह दुःख ही हैं चाहे थोड़े अंश रहें । तो सभी कर्मबद्ध जीवों 
के निरन्तर दुःख ही रहता है । 
/ ग्रन्यथा न गति: साध्वी दोषाणां सब्निपाततः । 

संजिनां दुःखमेवैक दुःखं नाउसंज्ञिनामिति ॥३४०॥ 

महच्चेत्संज्ञिनां दुःखं स्वल्पं चाउसंजिनां न वा । 

यतो नीचपदादुच्चै: पं श्रेयस्तथामतम्‌ ॥। २४१॥ 

कर्मोकी दुःखहेतुता--यहाँ किसी जिज्ञासुकी एक जिज्ञासाका समाधान कर रहे हैं कि 
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यदि कोई सोचे कि कर्म दुःखके कारण नहीं हैं, यों यदि कर्मेंको दुःखका कारण न माना 
जाय तो फिर दुःखके कारणका और कोई उपाय ही नहीं है | फिर सिद्ध करिये कि ये जीव 
जो दुःखी हो रहे, विकल हो रहे, इनके दुःखका काररण क्या है ? कोई गुस्सा होकर श्रपने 
आपमें जल भुन रहा है, कोई मान कषायमें श्राकर अपनेको ऐंठा कर दुःखी कर रहा हैं, 
माया लोभके रंगमें ये जो घुले जा रहे हैं तो इनके दुःखका कारणा वया है, सो तो बताओ । 
कर्मको दुःखका कारण तो माना नहीं इस जिज्ञासु ने तो और क्‍या बताओ्नोगे ? जिसे बताश्रोंगे 
जो कुछ भी कहोगे वह होगी कोई सूक्ष्म बात । उसीका नाम कर्म रख लीजियेगा । किसी 
बाह्य उपाधिके सम्बन्ध बिना जीवको दुःख नहीं होता । तो कर्म दुःखका कारण है । कमंको 
दुःखका कारण न माना जाय तो उसमें श्रनेक दोष आते हैं । वे दोष वया हैं ? यही तो दो 
हैं । कारण तो कुछ है, माना नहीं शोर दुःखी हो रहे हैं जीव । तो जो अहेतुक बात है, 
बिना कारणके होने वाली बात है उसको दूर कैसे किया जा सकता है ? तो यदि कर्मोको 
दुःखका कारण नहीं माना जाता तब फिर इन जीवोंकों दुःख कैसे होता-? इसका कारण तो 
बताग्रो ? | 
कर्मोद्याघातसे संज्ञी व श्रसंज्ञी सभी प्राणियोंके दुःखका प्रभिव्य>जन एवं असंज्ञियों 
की संज्ञियोंस भी श्रधिक दुःखविशिष्टता तथा निकृश्तरता--श्रब यदि कोई ऐसा मानता है कि 
चलो कारण रहा इसके दुःखका कम, लेकिन संज्ञी जीवोंको ही दुःख है । यदि कोई ऐसा माने 
तो यह भी बात उसकी सत्य नहीं हों सकती । श्रसंज्ञी जीवोंमें इन कीड़े मकोड़ोंको ही देखो 
ये कितने विह्वल होते हैं ? किसी चींटीको या खटमलको छेड़ दिया जाय तो देखिये वह 
कितना विह्वल॒ल होकर यहां वहां तेजीसे भागता है ? उसकी क्रिया यह नहीं सिद्ध कराती है 
कि इस जीवको बहुत दुःख होता है ? तो संज्ञी जीव ही दुःखी हैं असंज्ञी नहीं, ऐसी मान्यता 
सत्य नहीं है और कदाचित्‌ जिज्ञासु यह कहे कि चलो असंज्ञियोंके भी दुःख मान लो-- 
लेकिन इतना फके है कि संज्ञियोंकी तो बड़े दुःख हैं और असंज्ञियोंको कम दुःख हैं और यहाँ 
हम आप लोगोंको दिखता भी है कि अगर मनुष्य अ्रधिक दुःखी हो गया तो कहो अपनी 
मोंपड़ी भी जला दे'या और भी न जाने क्‍्यासे क्या अनर्थ करदे, पर यदि किसी पशु पक्षीको 
अधिक दुःख हो जाय या किसी कीड़ा मकोड़ाको अधिक दुःख हो जाय तो वह इतना अनर्थ 
करता हुआ नहीं देखा जाता है । श्रौर फिर इन पेड़ पौधोंको देख लो, इन आग, पानी आदि 
को देख लो ये तो कुछ भी दुःखी नहीं मालूम होते, अथवा उनके कोई दुःख है ही नहीं, तो 
इससे मालूम होता है कि संज्ञी जीवोंको बड़ा दुःख है और ऋसंज्ञियोंको उनसे कम्न । तो-इस 
के समाधानमें कहते हैं कि ऐसा सोचना भी गलत है, वर्योंकि एक नीति है कि नीचस्थानसे 
उच्चस्थान श्रेष्ठ माना गया है | भ्रब यह बतलाओ कि संज्ञियोंका उच्चस्थान है कि असंज्ञियों 
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बा 
देख ही रह हैं। हाँ यदि हुठ करके आप असंज्ञियोंका स्थान उच्च मानते हैं तब तो 
फिर आप श्रसंज्ञियोंके सिरताज जो एकेन्द्रिय हैं उनको सिद्धके समान कह डालिय | पर ऐसी 
बात तो है नहीं । इससे भी सिद्ध है कि श्रसंज्ञियोंका स्थान संज्ियोंकी श्रपेक्षा नीचा है | श्रव 
देखो --- नीच पदसे उच्चकी श्रेष्ठता मानी गई है । सो यह सिद्ध हो गया कि संज्ञी वी 
अ्रसंज्ञी अधिक दुःखी हैं । हाँ इतनी बात अवश्य है कि असंजशी जीवोंको अपने दुःख प्रकट 
करनेके साधन विशेष नहीं मिले हुए हैं श्लौर इन संजी जीवोंको दुःख प्रकट करनेके साधन 
विशेष मिले हुए हैं ॥ एक साधन तो यही हैँ कि संज्ञी जीऋ बोल लेते हैं, वात कर लेते हैं । 
यदि संज्ञी जीव दुःखी होगा तो वह अपने दुःखको व्यवत्त कर देगा, किन्तु असंज्ञी जीव अपना 
दुःख दूरारोंकों वीसे व्यक्त कर सकेगा ? यहाँ एक जीता-जागता उदाहरण ले लीजिये । जैसे कोई 
गाय बाहर बंधी है । वह धूपमें खड़ी हुई भूख प्यासकी वेदनासे पीड़ित हो रही है तो वह 
वेचारी गाय संज्ञी होकर भी अपने दृः्वकों सही तोरसे व्यक्त कहाँ कर पाती ? हाँ फिर भी 
रंभा कर दुःख व्यक्त कर देती, पर उसके दुःखकों वही जाने । अथवा जैसे किसी मनुष्य 
को ही उसके मुह, कान, नाक, आँख श्रादिक समस्त इन्द्रियोंकी बन्द करके जमीसमें किसी 
गड़ढेमें गाड दिया जाय तो वह अपने दुःखको व्यक्त तो नहीं कर सकता, पर उसको क्‍या 
दुःख होता है उसका श्रनुभव वही कर सकता है। ठीक इसी प्रकारसे समझ लीजिए कि 
असंज्ञी जीवोंकों अपने दुःख व्यक्त करनेकी शक्ति नहीं मिली हुई है इससे वे अपने दुःखोंको 
व्यक्त नही कर पाते और हम आप उनके दुःखका अनुभव नहीं कर पात्ते, पर उनको क्‍या 
दुःख होता है उप्तका अनुभव वे ही करते होंगे । 

प्रसंज्ञियोंसे संज्ञियोंफे विकासकी श्रेप्ठतता--अब संज्ञी और असंज्ञीमें उच्चता नीचता 
का परिचय करनेके लिए उनके शारीरिक विकास पर भी कुछ ध्यान दें--इन पृथ्वी, जल, 
अग्नि आदिक जीवोंके श्राकार देखो--इनके हुंडक संस्थान है, और वह भी बेढव । जब जीव 
दो इन्द्रिय हुआ तो इसमें शरीरका भी कुछ विकास है । शरीर तो मिला, पर हाथ पैर श्रादि 
नहीं मिले । जब तीनइन्द्रिय हुआ तो पैर भी मिल गए । चारइन्द्रिय हुआ तो हाय भी मिल 
गए, लेकिन वे हाथ मनुष्योंके जैसे निकले नहीं हैं, एक पंखरे ढंगके है और पस्चेन्द्रिय हुआ, 
पक्षी हुआ तो हाथ पैर भी मजबूत मिले मगर पंखके रूपमें ही हाथ मिले, और पशुओंमें 
वन्दर हुए तो देखो कैसे मनुष्यों जैसे हाथ पर मिल गए, पर वे उन हाथ परोंका उपयोग 
मनुष्योंके ढंगसे नहीं कर सकते क्योंकि मनुष्योंकी जैसी बुद्धि उनमें नहीं है । अब मनुष्य 
हुआ तो इसके सम्पूर्ण अंग बन गए, सारी बात ठीक बन गई, बुद्धि भी मिल गई । तो 
प्रयोजन ऋहने का यह है कि असंजियोंकी अपेक्षा संज्ियोंमें शारीरिक हृ्टिसे भी विकास 
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अधिक है, श्रान्तरिक ज्ञानकी अपेक्षा भी विकास अधिक है । विकासका स्थान पतनके स्थान 
की अपेक्षा श्रेष्ठ माना गया है| अ्रतः यह शंका मनमें कभी न लानी चाहिए कि संजियोंकी 
अपेक्षा असंज्ञी कम दुखी हैं । असंज्ञीका संशीसे नीचा दर्जा है। अतः संज्ञियोंकी अपेक्षा असंज्ञी 
कम दुःखी हैं । असंज्ञीका संज्ञीसे नीचा दर्जा है। भ्रतः संज्ञियोंकी अपेक्षा अंसंज्ञी कम दुखी 
हैं, ऐसा सोचना भिथ्या है । 
न च वाच्यं शरीर च स्पर्शनादीन्द्रियारिंग च । 
सन्ति सूक्ष्मेषु जीवेषु तत्फलं दुःखमज्िनाम ॥३४२॥ ह 
सुक्ष्म जीवोंफे भी शरीर, और स्पर्शनादिक इन्द्रिय होनेके कारण शारोरिक और 
इन्द्रियज ही दुःख होनेके कारण श्रबुद्धिपर्वक दुःखको अ्रसिद्धिको श्रारेका--मूल शंका यह 
चल रही थी कि जीवोंमें अबुद्धिप्वेंक दुःख पाया जाता है और उसका हेतु दिया गया था 
सुखका अदर्शन । चूँकि इन जीवोंगें सुख नहीं देखा जाता, इससे सिद्ध है कि इनमें दुःख है 
झ्ौर जिनका दुःख स्पष्ट समभमें नहीं आता उनके अबुद्धिपूर्वक दुःख है, इस पर शंकाकारने 
फिर यह कहा था कि श्रबुद्धिपूवंक दुःख तो कोई होता ही नहीं है । जितने भी दु:ख होते हैं 
वे शारीरिक हों, मानसिक हों, इन्द्रियज हों, इनको छोड़कर अन्य कोई दुःख नहीं होता । तब 
यह समाधान दिया गया था कि जो एकेन्द्रिय ग्रादिक जीव हैं, सृक्ष्म जीव हैं उनमें भी दुःख 
पाया जाता है | इससे सिद्ध है कि कोई श्रबुद्धिपूवंक दःख होता है। इस समाधानके प्रति- 
शंकाकार अ्रब यह कह रहे हैं कि जो सूक्ष्म एकेन्द्रिय आदिक जीव हैं उनमें स्पर्शन श्रादिक 
इन्द्रियां तो पायी जाती हैं शरीर पाया जाता है तब उनको भी जो दुःख हुआ है बह शरीर 
के कारण हुआ है, इन्द्रियके कारण हुआ है । शरोर और इन्द्रिय, मनके अतिरिक्त अन्य कोई 
दुःख नही होता है । तो शंकाकार अपनी मूल शंकाके दिये गए समाधानके उत्तरमें कह रहा 
है यह कि श्रबुद्धिपृवंक दुःख और कुछ नहीं है । जो भी दु:ख है वह शारीरिक है, इन्द्रियज है, 
मानसिक है । जो एकेन्द्रिय श्रादिक जीवोंको बात कहकर अश्रबुद्धिपूर्वक दुःख सिद्ध करनेकी 
चेष्टा की है । वह युक्त नहीं है, क्योंकि वहाँ शरीर पाया जा रहा है, इन्द्रियां पायी जा 
रही हैं । श्रव इस शंकाके समाधानमें कह रहे हैं-- 
अव्याप्तिः कार्मणा।वस्थावस्थितैषु तथा सति । 
 देहेन्द्रियादिनोकमंशून्यस्य तस्य दर्शनात्‌ ॥१३४३॥। 
विप्रहगतिस्थ जीवके शरीर और इन्द्रिय न होनेपर भी दुःखका सज्भाव बताते हुए 
उक्त शंकाका समाधान---उक्त शंकाके उत्तरमें कहा जा रहा है कि यदि केवल शारीरिक 
और इन्द्रियजन्य ही दुःख माना जाय ? यहाँ शंकाके उत्तरमें कह रहे हैं इसलिए दो दो की 
बाते कही हैं। यदि केवल शारीरिक और इन्द्रियजन्य दुःखको ही दुःख माना जाय, इसके 
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अतिरिक्त और कोई दुःख माना ही न जाय तो जरा यह तो बतलाशओ्रो कि जिस जीवने मरण 
किया है श्रीर जन्मस्थानको जा रहा है, विग्रहगतिमें है तो विश्रहगतिकी दशामें पूर्व जरीर तो 
है यही, उत्तर शरीर ग्रहरा नहीं किया तो उस समय न तो शरीर है, न इन्द्रियाँ हैं तो क्या 
उसे दुःखी न कहेंगे ? क्या वह श्रभ्नु सिद्धकी तरह सुखी बन जायगा ? श्रे विग्रहगतिमें भी 
बहुत क्लेण हैं, वह तो अबुद्धिपूर्वक दुःख हैं । तो क्रेवल शरीर और इन्द्रियजन्य ही दुःख नहीं 
है, किन्तु कर्मबद्ध जीवके घातियाकर्मेके उदयकी आ्राफतके कारण सर्वप्रदेशोंमें महान दःख 
निरन्तर पड़ा रहटा है । इस कारण यह हठ न करें कि शारीरिक, इन्द्रियन और मानसिकके 
जो दुःख हैं, जो अनुभवमें भ्रा रहे हैं वे ही दुःख हैं, इनके अ्रतिरिक्त अन्य कोई दुःख नहीं 
हैं । यह निर्शंय रखना चाहिये कि जब तक जीवके साथ कर्मंबन्धन हैं तव तक इस जीवके 
निरन्तर ही क्लेश रहा करते हैं । 
ग्रस्ति चेत्कामंणो देहस्तत्र कर्मकदम्बकः । 
दुःखं तद्धेतुरित्यस्तु सिद्ध दःखमनीहितम ॥३४४॥।॥ 
बिग्रहगतिस्थ जीवके कार्माणाशरीरके कारण दुःख बतानेपर प्रकृत कर्मोदय हेतुक 
दुःखकी सिद्धिका समर्थन--श्रव शंकाकार यह कह रहा है कि जो विग्रहगतिका उदाहरण 
देकर समाधान दिया गया है कि देंखो-विग्रहगतिमें जीवके न शरीर है, न इन्द्रियाँ हैं, फिर 
भी दुःख ही रहे, इस कारण शरीर और इन्द्रियसे भिन्‍न कोई दुःख हुआ करता है । इसके 
उत्तरमें शंकाकार यह कह रहा है कि क्वेखिये--जब विग्रहगतिमें जीव रहता है तो वहाँ 
कार्माण शरीर तो है, फिर कैसे उनके शरीरका श्रभाव कहा जायगा ? इसीसे विग्रहगतिमें भी 
दुःखी रहते हैं | विग्रहगतिमें भो जो जीव दुःखी रहा वह शरीरजन्य दुःखसे दुःखी रहा और 
वह शरीर है कार्माणशंरीर, इस कारण शरीरजन्य दुःख विग्रहग॒तिमें भी है । शरीर इन्द्रियसे 
उत्पन्न हुआ दुःख ही दुःख है, अन्य कोई दुःख नहीं है, यह बात फिर निर्बाध सिद्ध हो जाती 
है । कार्माणशरीर वाले त्रिग्रहगतिमें रहने वाले जीवके साथ अव्याप्ति दोष नहीं दिया जा 
सकता कि शरीर तो वहाँ नहीं है और दुःख पाया जा रहा है। शरीरजन्य दुःख ही वास्तव 
में दुःख है । इसकी व्याप्ति तब ही तो बनती है कि जहाँ-जहाँ शरीर हो वहाँ-वहाँ ही दुख 
है । जहाँ शरीर नहीं वहाँ दुःख नहीं । तो विग्रहगतिमें ओदारिक व॑क्रियक स्थूल शरीर नहीं 
है लेकिन कार्माणशरीर तो है ? अ्रव इस शंकाके उत्तरमें कहते हैं कि बहुत ठीक कह रहे है 
शंकाकार कि विग्रहगतिमें कार्माण शरीर है सो कार्माण शरीरका अर्थ क्या है ? कर्म, तो 
यही तो रहा कि कर्मके कारण दुःख है । तो कर्मबद्ध जीवके निरल्‍्तर दुःख है तथा कहीं 
बुद्धिपूवंक दुःख है और अवबुद्धिपृर्वक दुःख तो सर्व संसारियोंमें है, इसमें कोई संदेह नहीं ह 
रहा । जब औदारिक आदिक स्थूल शरीर होते हैं तब भी कर्मके कारण दुःख हैँ श्लौर जहाँ 
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आदारिक आदिक स्थूल शरीर नहीं हैं वहाँ भी करमंकी वजहसे दुःख है और जो मूल सिद्धान्त 
कहा उसका प्रतिकार शद्भधुकारने किया, इसलिए यह वात सिद्ध हो गयी कि कर्म हो दुःख 
देने वाला है ! 
अवधि सिद्ध सुखं नाम यदनाकुललक्षरणाम । 
सिद्धत्वादपि नोकर्म॑विप्रमुक्तो चिदात्मसः ॥३४५॥ 
कर्म और नोकमंके छुट जानेपर ही जीवके वास्तविक सुखक्की उपलब्धि--दुःखके 

सम्बंधमें बहुत विस्तारपुर्वेक वर्णान किया गया कि दुःख होता है क्मबन्धनके कारण । 
कर्मवद्ध जीवके शाश्वत दुःख रहता है, बुद्धिपूर्वक हो या श्रवुद्धिपृवंक ही हो, अतः 
कर्मसम्बंध हेय है । कर्मवन्धसे दुःख होता है--यह बात बतानेके पश्चात्‌ अश्रब यहाँ 
यह कह रहे हैं कि वास्तविक सुख क्या है और वह कहाँ होता है ? इसका वर्शान करके ग्रंथ- 
कार संकेतमें कहते हैं कि देखो दुःखका जो वर्णान किया गया है उसी वर्शानसे ही सिद्ध हो 
जाता है कि सुख क्या है श्रीर सुख कहाँ है ? सुख क्‍या है ? जहाँ अ्रनाकुलता है । दुःख क्या 
था ?““जहाँ झ्राकुलता थी, व्याकुलता थी, स्व जीव प्रदेशोंमें विछ्ुलता थी, वह तो दुःख था, 
और वह जहाँ न रहा वस वही सुख है श्रर्थात्‌ व्याकुलता न रहे, आकुलता ही न हो, इसका 
नाम सुख है श्लौर यह सुख मिलता कहां ? और कब है ? तो वतलाओरो दुःख मिलता क्‍यों 

और कब था ?*“उसका जो उत्तर होगा वह इसका प्रतिपक्ष उत्तर हो जायगा-दुःख हो 
जायगा कर्मबन्धनमें, तो उत्तर हुआ कि कर्मबंधन न रहे, कर्मका सम्बंध हट जाय तो सुख हो 
जाय । तो दुःख कहाँ हो जाता है ? संसार अवस्थामें, जन्ममरणुसे परिपूर्ण अवस्थामें । यही 
परिवर्तन उसमें हो रहा था, तो सुख कहां होगा ? जहाँ जन्ममरण न रहा, परिवर्तन न रहा 
वहाँ सुख होगा । तो तात्पय यह निकला कि जब जीवके कोई प्रकारके कर्मोका बन्धन नहीं 
रहता तो उसको निराकुल सुख प्राप्त होता है और वह है सुख निराकुलता रूप । इसका पर्थ 
यह न लेना कि श्राकुलताका अभाव होना सो सुख है अर्थात्‌ उसे मात्र सुख है, सुख कोई 
सख्भावात्मक नहीं है, किस्तु आ्राकुलतायें न रहें इस शून्यका नाम आनन्द है तो आनन्द शून्य 
नहीं है । यह तो उस आनल्द की तारीफ की गई है कि वहाँ झ्राकुलता नही है, पर श्राकुलता 
के अभावका नाम सुख है सो बात नहीं, किन्तु सुख हैं एक परम आल्हाद रूप । वह सुख 
कहां है-+ऐसा पूछा जानेपर दुःखकी शोरसे बताया जाबगा कि जहाँ दुःख नहीं है बस ऐसा 
है वह ग्राननद । तो महान दुःख (पअ्रनंत दुःख) था इस संसार अवरथामें, पर वह 
रहा, वस आनंदगुणकी शुद्ध अवस्था प्रकट हो गयी । जहाँ आकुछता नहीं वह 

बहाँ बम नोकर्म तक बिल्कुल दूर हो चुके हैं 


प्‌ 


ग्रव नद्यों 
सुख हू क्योंकि 
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ननु देहेन्द्रियाभावः प्रसिद्ध परमात्मनि । 


तदभावे सुख ज्ञान सिद्धिमुन्नीयत्त कथम ॥३४६॥ 

दिस इन्द्रियजज्ञान श्रौर सुखकी दोपबहुलताके कारण हेयता--इस श्लोकस पहिले उक्त 
प्रसंगमें यह सिद्ध किया गया था कि संसारी जीवोंकों माष्वत दुःख है और श्रवृद्धिपूरवक द्ध्ख 
तो निरन्तर लगा ही हुआ है । जिन जीवोंकों वैपयिक सुखोंगें सुख मालूम होता है उनके भी 
दुःख निरन्तर चल रहा है शरीर वे उस ही दुःखकी ब्रेदनासे चस्त होकर विपयसाधनोंदी खोज 
करते हैं ओर विपयोंकी भोगते है | भोगनेका कारण दुःख है । भोगते समयमें भी तृप्णाके 
कारण दूःख है, भोगनेके बाद भी दुःख है, यह तो मंन्नी जीवोंमें स्पष्ट मालूम होता है, किन्त 
जो असंज्ञी जीवमें एकेन्द्रिय आदिक है. उनमें भी दुःख पाया जाता है ओर जिन जीवोंके देह 


नहीं है, इन्द्रियाँ नहीं हैं, किन्तु कर्म लगे है, ऐसे विग्रहगतिके जीबके न कुछ शरीर मिला, न 
अंगका शरीर रहा, किन्तु एक कर्म है वही उनके शरीर हैं, ऐसे विश्नहगतिके जीव भी निरन्तर 
दुशत्ी हैं, ऐसे दुःखपूर्णा संसारमें विश्वाम आराम मौज क्या लेना ? इनसे निदृत्त होनेमें ही श्रेय 
है, और फिर साथ ही पहिले यह भी बताया गया था कि जिस इन्द्रियज्ञानपर हम आप इत- 
राते हैं, जिसपर अपनी बड़ी चतुराई समभते हैं, श्रीर जिस ज्ञानके झ्राधारपर विकल्प करके 
विकत्पोक्त आग्रह किया करते हैं वे सब इन्द्रियज्ञान हेय हैं, क्‍यों हेय हैं ? तो प्रथम वात तो 
यह है कि वह इन्द्रियज्ञान बहुत कम जानता है और बड़ी पराधीनतासे जानता है । उसमें 
कितने दोप है ? तो पहिली बात यह कही कि इन्द्रियजज्ञान केवल मूत्ते पदार्धोकों जानता है, 
और मूर्तमें भी स्थुलकों जानता है और स्थूलमें भी ग्राह्मयते जानता है । वहां भी सन्निहितकों 
जानता है, जो सामने हो, इतनेपर भी जब इन्द्रिय और पदार्थका योग्य सन्निधान, सन्निकर्ष 
हो तत्र जानता है, और इतनेपर भी वर्तमानको ही जानता हैँ, भूत्त भविष्यको नहीं जानता, 
और वतंमानमें भी सबको नहीं जानता, कुछको जान पाता हैं | जंसे चक्षुइन्द्रियस जाना तो 
रसभर जान पाया और कुछ नही समझ पाया श्र इतना भी जो कुछ जान पाता हैं वह भी 
एक बड़ी परांधीनतासे जान पाता है । उसमें क्षयोपशम होना चाहिए, फिर उपयोग होना 
चाहिए और उपयोग होनेके लिए पड्चेन्द्रिय कर्म या मानसिक कर्म भी होना चाहिए, उसके 
लिए बन्ध होना चाहिए । बंध भी कर लिया तो श्रव कोई भोंका ऐसा नहीं झाया कि उसका 
संक्रमणा बन जाय, तो उसका सत्त्व रहना चाहिए, इतना होनेपर भी उपयोग उस तरह हो 
तब ज्ञान होगा, और इतनेपर भी बाह्य साधन मिले हुए हों तव ज्ञान होगा । भकाश भी 
मिला हुआ हो शौर तहििपयक ज्ञानका संस्कार भी चेल रहा हो तब जाकर ज्ञान होता है। 

इन कारणोंमें से कोई भी कारण कम हो तो नहीं होता है, यह तो है हमारे इन्द्रियज्ञानकी 


पंचाध्यायी प्रवचन दशम भाग--श्लोक ३४६ ३११ 
श्रज्ञताकी बात । उसमें दोष और भी देखिये--यह इन्द्रियज्ञान निहृष्ट ज्ञान है, एक दुःखमय 
ज्ञान है। विकल्पोंका साधन यह इन्द्रियज ज्ञान बन रहा है, ऐसे इन्द्रियज ज्ञानमें विश्ञाम न 
लेना चाहिए। जैसे ये इन्द्रियज ज्ञान हेय हैं इसी तरह ये इन्द्रियजन्य सुख भी हेय हैं। जो 
अश्न व हैं, विषम हैं, क्षरिणक हैं, अपवित्र हैं, अपूर्ण हैं, ऐसे इन इन्द्रियज सुखोंमें क्या विश्वाम 
लेना ? 

केवल श्रात्मद्रव्यकी दृष्टिसें शुद्ध ज्ञान और सुखका अभ्युदय--आत्माका आनन्द तो 
आत्माके स्परशंमें, आत्माकी, दृष्टिमें, विशुद्ध श्रात्मद्रव्यमें है । विशुद्धके मायने यहाँ अरहंत सिद्ध 
नहीं, किन्तु जब मैं सत्‌ हूं तो अपने आप केवल तो जरूर हूं, ऐसा जो पदार्थ होता है. वह 
केवल होता है, फिर उससे सम्बंध बन जाय, उसबी पर्याय हो, विघात हो, पिण्ड हो, कुछ 
हो, लेकिन सत्‌ जो भी होगा वह नियमसे केवल ही होगा । केवल होकर ही वह सदा रह 
सकता है, दूसरेसे मिलकर स्वरूपमें एक होकर कोई सत्‌ नहीं रह सकता । तो जब मैं सत्‌ हूं 
तो सबमें केवल हूं । श्रब जो वह मैं केवल हूं बस उसकी दृष्टि करना उसीकों कहते हैं शुद्ध 
आत्मद्रव्यकी दृष्टि | तो ऐसे अपने झ्पमें हमने भ्रपने केवलको नहीं परख पाया, यही कारण 
है कि इसकी इतनो विडम्बनायें बन रही हैं, इतने जन्ममरण करने पड़ रहे हैं, और बाह्य- 
विकल्पोंमें हम लीन हो रहे, ये सब श्रनर्थ हो रहे । तो इन सब भंमटोंसे मुक्त होनेका उपाय 
है केवलइ॒ृष्टि, अपने झ्रापको केवल निरखना । व्यवहारमें भी देखते हैं कि जब कोई बड़ा 
भगड़ा हो जाता हैं तो उस समय लोग उन सबसे अलग होकर अपने घरको सम्हालते हैं, 
गौर जब घरमें झगड़ा हो जाता है तो कहते हैं कि श्ररे घरके इन लोगोंसे हमें कोई मतलब 
नहीं, इन्हें जो करना हो कर । हमें तो अपने श्रापकी सम्हाल करना है । श्रव यहाँ देखिये--- 
अपने आपके अन्दर आकुलताओ्रोंका विकल्पोंका कगड़ा मच रहा है, तो यहाँ हमें कया चतुराई 
का काम करना है जिससे रक्षा हो सके ? तो चतुराईका काम यही है कि इन समस्त प्रकार 
वो उपाधियोंसे हटकर अपने वंवल्यस्वरूपकी ओर आये । सभी जगह आप देख लो--जितना 
जितना केवलकी ओर झाना होता है उतना उतना उसकी आकुलतायें दूर होती जाती हैं । तो 
ऐसे इस केवलकी दृष्टि किए बिना इन्द्रियजन्य सुखोंमें यह जीव लीन हो रहा है, जिसके 
काररा इसे बहुत दुःखी होना पड़ रहा है । 

देह और इन्द्रियका श्रभाव होनेपर सिद्धात्माके सुखके सज्भावसें शंकाकारकी झआशंका- 
उक्त प्रकरणको सुनकर यहाँ शंकाकार यह शंका कर रहा है कि यह जो कहा गया है क्रि 
सुख तो शुद्ध अयस्थामें ही है, जहाँ कर्म नहीं रहे, नांकर्म नहीं रहे, आवुलतायें नहीं रहीं, वहाँ 
ही परम आनन्द है । तो हमें शंका है कि जहाँ शरीर न रहा, इन्द्रियाँ न रहीं वहाँ सुख कंसे 
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होता होगा ? शंकाकार सुखको तो मान रहा कि भ्रुख कोई चीज है श्रौर यह भी समझ रहा 
कि सुख आत्माकी चीज है, यह भी जान रहा कि सुख आआरात्मासे ही होता है, मगर यह भी 
साथमें उसके चित्तमें आग्रह पड़ा हुआ है कि श्रात्माका सुख होता है देह और इन्द्रियके सद्भाव 
में, यहाँ देह और इन्द्रिय हैँ उसी साधनसे यहाँ आनंद हो रहा है | जैसे कुछ दार्णनिक यह 
मानते हैं कि चित्तक्षण जरूर है, ज्ञानक्षण जरूर है, लेकिन उसकी उत्पत्ति होती है तो वाह्म 
पदार्थसे होती है और उसका सारूप्य जो होता है बाह्य पदार्थंको तरहसे होता है, पर ऐसा 
जब कोई कुछ दाशनिकतासे सोचता है तो लगता ही ऐसा है कि ज्ञान जब वना है आत्मामें 
तो ज्ञानकी मुद्रा क्या रही ? वह मुद्रा रही जो बाह्म पदार्थकी है । तो सारूप्य बन गया, भ्रौर 
बाह्य पदार्थोका जब ज्ञान बना तब आराँखोंसे बना, सो अआखिोंसे ज्ञान पैदा हुआ । यों अ्रश्व॑सि 
प्रथंकि श्राकारक ज्ञान हो गया तो बाह्य पदार्थेसि ज्ञान सारूप्य हुआ । जैसे दार्शनिक ऐसा 
मानते हैं कि इस तरह शंकाकार यह मान रहा है कि सुख जितने होते हैं वे देह और इन्द्रिय 
से होते हैं । देह और इन्द्रियके विना सुख हो ही नहीं सकते । इसी भावको लेकर यहाँ णद्धूा 
की जा रही है कि परमात्मामें यह वात प्रसिद्ध है कि देह और इन्द्रियका श्रभाव और उस देह 

इन्द्रियके अभावमें सुख और ज्ञान कैसे प्राप्त हो सकता है ? इस श्भके उत्तरमें कहते हैं-- 

न तद्यतः प्रमाणं स्थात्‌ साधने ज्ञानसीख्ययोः । 
ग्रत्यक्षस्याशरीरस्य देती: सिद्धस्य साधनम ॥३२४७।॥ 

ज्ञान और सुखकी सिद्धिमें देह और इन्द्रियकी श्रप्रमाणता बताते हुए उक्त शद्धूाका 
समाधान--शद्भुकारने यह कहा कि ज्ञान और सुखकी सिद्धिमें इन्द्रिय और देह प्रमाणभूत 
नहीं हैं. श्र्थात्‌ इन्द्रिय श्लौर देहके बिना भी ज्ञान और सुख हुआ करता है । अतीन्द्रिय और 
झ्रशरीरपना ही सुखकी सिद्धिमें कारण है । इसी बातको आगे बहुत खुलासा करके कहेंगे । 
यहां इतना संकेत किया है कि ज्ञान जो हो रहा है, जहां हो रहा है वह इन्द्रिय और शरीर 
को ग्रहण किए बिना हो रहा है श्र्थात्‌ ज्ञानइन्द्रिय और देहके द्रव्य, केत्र, काल, भावको ग्रहरणा 
किए. बिना केवल आांत्मामें हुआ करता है । इस कारणसे ज्ञानकी सिद्धि इन्द्रिय और देहसे 
नहीं होती है । भले ही किन्‍्हीं प्रिस्थितियोंमें देह और इन्द्रियमें ज्ञानकी उत्पत्ति कारणभूत 
है, साधन हैं लेकिन एक दृष्टिसे साधन भी हो रहें हैं ओर एक दृष्टिसे ये बाधक भी हो रहे 
हैं । इन्द्रिय और देह न हों तो इस ज्ञानको प्रकट होनेमें सव॑ ओरसे इसके विकासकी बात 
' आती है तो ये किसी दंष्टिमें साधन भी हैं और किसी दृष्टिमें बाधक भी हैं। इन्द्रिय और देहसे 
ज्ञानकी उत्पत्ति नहीं है, इसी तरह इन्द्रिय और देहसे आनन्दकी उत्पत्ति नहीं है । णसे देह, 
इन्द्रिय किसी-किसी आननन्‍्दमें साधन बन जाते हैं, लेकिन वे विकृत आनन्दके साधन हैं, वास्त- 
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विक आआञानन्‍दके तो ये बाधक ही हैं, तो इन्द्रिय और देह यहाँ सुखकी सिद्धिमें कारण नहीं हैं 
इसके बिना ही ज्ञान और सुखकी सिद्धि हुआ करती है | इसी बातको .युक्तिपू्वंक सिद्ध कर 
रहे हैं। । 
ग्रस्ति शुद्धं सुखं ज्ञानं स्वतः कस्यचिद्यथा । 
देशतोप्यस्मदादीनां स्वादुमात्रं बत हृयोः ॥| ३४८।॥। 
..._ शुद्ध ज्ञान और बुद्ध सुखकी सिद्धिका प्रयोग--सभी जीवोंके ज्ञान और सुख आत्माके 
उपादानसे ही प्रकट होते हैं । यहाँ भी देखा ही जा रहा हैं। हम श्राप लोगोंके कि किसीके 
भी जिसके एक देश ज्ञान सुख प्रकट होता है और होता है परका आश्रय छोड़कर 
केवल अपने आ्रात्मस्वभावके थ्राश्रयसे तो उनको भी यह स्वाद आ्राता है कि ज्ञान और सुख तो 
आत्मासे स्वयं स्वतः प्रकट होते हैं, हां जब आवरण लगे हैं और उसमें बाधा पड़ रही है तो 
जैसे-जैसे बाधा दूर होती है वसे ही वैसे ज्ञान और सुख प्रकट होता है । बाधाके श्रभावमें सुख 
प्रकट होता है, लेकिन मोही जीव यह जानते हैं कि बाधाका अभाव है तो पदार्थके सद्भावरूप 
है इसलिए वे सद्भावसे सुख मानते हैं, ज्ञान मानते हैं, वस्तुतः इन्द्रिय देह ग्रावरण किसीके 
सद्भावसे सुख नहीं होता । सुख और ज्ञान आत्मामें अपने आपके उपादानसे हुआ करते हैं । 
जब यह बात कोई जान लेगा कि ज्ञान और आनन्द आत्माके धर्म हैं, स्वरूप हैं तब उसे यह 
स्वीकार करनेकी आपत्ति न श्रायगी कि ज्ञान और आनन्द श्रात्मामें झ्रात्मासे प्रकट होता है । 
जैसे देह और इन्द्रिय नहीं रहे उनके अनन्त आनन्द प्रकूट होता है, थोड़ा कोई इतना भी 
विचार ले कि मानो हुए वैषयिक सुख इन्द्रिय श्लौर देहके इस सम्बंधमें, लेकिन ये सुख कब 
तक रहेंगे और इनसे कहां तक पूरा पड़ेगा ? ओर जिस कालमें थे सुख मिल रहे हैं उस काल 
में जो मोह बस रहा है, अ्रज्ञान बस रहा है, इतनी बड़ी वेदना जो भीतर चल रही है, उस 
भीतरी तीन्र वेदनाके ऊपर थोड़ा ये वैषयिक सुख मिले हैं सो सुख नहीं हैं, किन्तु वेदनाकों 
बढ़ानेके लिए एक लालच मिला हुआ है | लोग कहते हैं कि भ्रमुक व्यक्तिके बड़ा पुण्यका उदय 
है, यह बड़े मौजमें है, पर यदि वह मोही है, अज्ञानी है और उस पुष्योदयको अवस्थामें अपने 
को सुखी मानता हैं तो वह सुख नहीं मानता, वह तो एक ऐसा लालच है कि जो उसकी दु:ख 
को बढ़ानेका ही साधनभूत बन रहा है। जैसे कि कभी किसी गांवमें अथवा नगरमें हैजाकी 
बीमारी श्रा जाती है तो वहांके लोग यह समभ लेते हैं कि इन कुत्तोंके कारण हैजा फैला है 
तो क्या उपाय करते हैं कि नगरपालिकाकी ओरसे कोई जहरीली दवा सुन्दर भोजनमें मिला- 
कर कुत्तोंके सामने वह भोजन डाल देते है, वे कुत्ते सुन्दर स्वादिष्ट भोजन समककर उसपर 
टूट पड़ते हैँ श्लोर उस भोजनकों खाकर मरणको प्रा हो जाते हैं, ठीक इसी तरह समझिये 
कि ये सांसारिक सुख रम्य प्रतीत होते हैं, जिनमें रमकर ये संसारी प्राणी अपना जीवन बर- 
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बाद कर देते है । तो इन इन्द्रियज सुखोंमें वया सुख माना जाय ? ये तो दःखरूप ही 
ज्ञानानन्दों चित्तो धर्मा नित्यौ द्रव्योपजोविनी । 
देहेन्द्रियाययभावेषि नाभावस्तदइयोंरिति ॥३४६॥ 

ज्ञान और आनन्दका द्रष्योपजीवित्व व श्ात्मधर्मत्व होनेसे देहेन्द्रियादिका श्रभाव होने 
पर भी उत्कृष्ट ज्ञान और शअ्रनन्दके सःद्भावकी सिद्धि--अश्रव थतत्माका अन्तः विचार करिये 
तो यह विदित होगा कि ज्ञान और आनन्द आत्माके धर्म हैं, स्वरूप हैं, स्वभाव हैं । जैसे केलों 
का पेड़ क्या है ? केवल पत्तोंका समूह । भीतरमें कोई स्क॑ंध तना न मिलेगा, किन्‍्त वे जो 
पत्ते हुए हैं वे ही सघन हो होकर इतने मोटे हो जाते हैं । उन पत्तोंकों छीलने लगें तो वहां 
ठोस चीज कुछ न मिलेगी । इसी तरह इस स्वरूपकी बात है | जिसका जो स्वरूप है उस 
निकालकर अगर फेंक दिया जाय तो उसकी सत्ता नहीं रह सकती । पुदूगलका स्वरूप रूप, 
रस, गंध, स्पर्श है श्रव उनमेसे उसके रूप, रस, गंध, रपर्ण उखाड़कर फेंक दें (कल्पनासे फेंकने 
की वात कह रहे हैं, वैसे फंके नहीं जा सकते) तो फिर वहां पुद्ृगलमें स्कंध क्या रहेगा ? ऐसी 
कल्पना करो कि आत्मामें अ्रनन्‍्त गुण कहे गए हैं शास्त्रोंमें, तो कोई यह सोचे कि वे अनन्त 
“गुण है, उनमें से दो गुर ज्ञान और (झआानन्द) हटा लें, वाकी और अनन्त गुण बने रहने दे 
तो यह बात न हो सकेगी । वे अनन्त गुणा तो इन दो (ज्ञान और आनन्द) गुणोंको राजा 
बनानेके लिए ही बन रहे थे, अब इन दो गरुणोंकी अलग कर दिया तो आत्मामें रहा क्‍या ? 
ग्रात्माका स्वरूप क्या रहा ? ज्ञान भी न रहा, आनन्द भी न रहा । अरितत्व वस्तुत्व श्रादिक 
जो आत्मामें गुण हैं, ये साधारण गुण भी तो असाधारण गुणके बलपर अपना बिलास किये 
हुए हैं, किसी भी पदार्थमें यदि असाधारण ग्रुण न हो तो साधारण गुण रह भी सकते हैं 
क्या ? नहीं रह सकते । असाधारण गुण है उसीकी महिमाका वर्णोन करनेके लिए साधारण 
गुणोंके रूपमें बात कही जा रही है । 

दृष्टान्तपुर्वंक आत्माके ज्ञानानन्दस्वरूप श्रसाधारण घसेके $वश्यारितरदका समर्थत-- 
जैसे आवान्तर सत्व और महासत्ता । महासत्त्वकी प्रत्तिष्ठा आावान्तर सत्ताके आधारपर है । 
मायने कोई ऐसा स्वीकार करे कि महासत्ता है, आवान्तर सत्ता नहीं है, तो बतलाशो फिर 
वह॒महासत्ता क्या चीज है ? तो महासत्त्व या जाति जंसे व्यक्तिपर ही जीवित है ऐसे ही 
साधारण गुण, असाधारण गरुणोंके मिलनेपर उनके बलपर ही प्रतिष्ठा पाते हैं, तो शत्मामें 
ग्रनन्‍्त गुण क्या हैं ? ये ग्रात्माके जो असाधारण गुण हैं--ज्ञान और दर्शन, इनके बलपर ही 
वे और शक्तियां पायी जा रही हैं। जैसे आत्मामें अनेक शक्तियां बतायी गई थीं वे सब 
श्रसाधारण गुराके बलपर ही अ्रस्तित्व रखती है, जैसे त्यागोपादानशुन्यत्वशक्ति, बाह्य पदाथ्का 
कुछ यह उपादान न ले सके, ग्रहण न कर सके और अपने आपके स्वरूपका यह त्याग-न कर 
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सके ऐसी एक इसमें शक्ति पड़ी है। इस शक्तिकों चाहे आ्रात्मामें अच्छी तरहसे बाँध दो, हम 
तो केवल ज्ञान और आनन्द शक्तिको खोज रहे हैं | आत्मामें ज्ञान और आ्रानन्द शक्ति नहीं है 
गुण नहीं है और यह त्यागउपादानशून्यत्वशक्ति रहे तो अ्रब यहाँ क्‍या रहेगा ? किसका त्याग 
नहीं हो सकता, किसका ग्रहण नहीं हो सकता ? जब आवान्तर सत्त्व ही न रहे तो ऐसी ये 
समस्त शक्तियाँ क्या इनका स्वरूप बन सकेगा ? मानना होगा कि प्रत्येक पदार्थमें ग्रसाधारण 
गुण हुआ करता है । तो आत्मामें असाधारण गुणा है ज्ञान और आनन्द । जिसका जो स्वरूप 
है उसको अपने स्वरूपकी प्रतिष्ठा रखनेके लिए किसी परक॑। कृपा न चाहिए । किसी परके 
ग्राधारसे वस्तुका स्वरूप सत्त्वको प्राप्त नहीं होता है । तो जब आत्मामें ज्ञान और आनन्द धर्म 
हैं, तो वे नित्य हैं और ग्ात्माके उपजीवी ग्रुण हैं। जैसे अग्निदग उप्णता कभी खत्म नहीं हो 
रुकती । दृष्टान्तमें जितनी बात कही गई उतनी मानना चाहिए | कोई कहे कि लो आगमें 
पानी डाल दिया तो बस उसकी उष्णता खतम हो गई, तो उसकी बात न मानी जायगी । 
जब अग्नि खतम हो गई तभी उष्णता खतम हो गयी । यदि अग्नि है तो वह नियमसे उष्ण 
है । ऐसे ही समभिये कि जब तक जीव है तब तक ज्ञान और ग्रानन्द जरूर रहेगा, और जब 
उस पर्यायमें (वर्तमान पर्यायमें) जीव न रहेगा तब भी ज्ञान और श्रानन्द जरूर रहेगा । अ्रग्नि 
तो एक पर्याय है, वह मिट गई । जीव यहाँ द्रव्य है, यह कभी मिटेगा नहीं । तो जीवका 
उपजीवी गुण है ज्ञान और आनन्द, तो ज्ञान और आनन्दका कभी भी अभाव नहीं हो सकता, 
और इसी कारण शरीर और इन्द्रियके अ्रभावमें भी आत्माके ज्ञान और आानन्दका अभाव 
नहीं हो सकता, क्योंकि ज्ञान और आनन्द आत्माके उपजीवी गुणा हैं, शाश्वत, सदाकाल रहने 
वाले गुग हैं, इस कारण कोई परद्रव्य न इसके साथ हो तो ये ज्ञान और आनन्द मिट जायेंगे, 
यह बात कभी नहीं हो सकती, बल्कि परद्रव्य साथ लगा है तो उसके ज्ञान और आनन्वमें 
बाघा है । यह दूर हो जायगी तो ज्ञान आनंद निर्वाधरूपसे भली-भाँति विकसित हो जायेंगे । 
सिद्ध वर्मत्वमानन्दज्ञानयोगणशलक्षणात । 
यतस्तत्राप्यवस्थायां किड्चिद हेन्द्रियं बिना ॥३५०॥। 

ज्ञान और आनन्‍्दको आत्मधर्सता होनेसे देह और इन्द्रियके बिचा उद्भूति--ज्ञान 

और श्रानन्द आत्माके धर्म हैं, यह बात भली-भाँति सिद्ध है, क्योंकि इनमें गुणका लक्षण पाया 
जा रहा है | गुण कहते हैं--ग्रुण्यते भिदते अनयन स गुणः । एक गुरा अखण्ड सत्‌ जिसके 
हरा भेदा जाय उसे कहते हैं गुरा । भेदनेका अर्थ यह है कि वस्तु तो एक अ्रखण्ड है, पर 
उसका जब हम प्रतिबोध करनेके लिए कुछ सममायेंगे तो उसमें कुछ हम भेद करके ही सम- 
भायेंगे । जैसे आत्मा जो है एक ज्ञायकस्वभाव, जिसे शब्दों द्वारा कहा नहीं जा सकता, ज्ञायक 
शब्द द्वारा भी वास्तवमें कहा नहीं जा सकता, और कुछ कहना तो चाहा, रख दिया रूढिमें 
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इस शब्दकों कि यह है आत्माका वाचक, क्‍यों नहीं कहा जा सकता वचनोंसे कि जितने भी 
वचन होते हैं वे एक श्रथंको लिए हुए होते हैं । शब्दोंमें सर्वज्ञग्वका बतानेका सामर्थ्य नहीं है। 
ज्ञायक कहा तो उसका अर्थ जानने वाला ही तो रहा और जानन एक गुण रहा तो शब्द वस्तु 
का प्रतिपादन नहीं कर सकता, यह सब व्यवहारसे ही प्रतिपादन नहीं कर सकता । यह सब 
व्ययहारसे ही प्रतिपादन होता है। खैर, उस सद्भूत व्यवहारसे भी प्रतिपादन चला तो वहाँ 
भी शक्तियोंका, ज्ञानोंका भेद करके कहा जाय उसका नाम गुण है किन्तु ऐसा भेद कि द्रव्यके 
समान शाश्वत हो और श्रनादि श्रनन्त हो उसे कहते हैं गुणा | तो ज्ञान और आनन्द श्रात्माके 
धर्म हैं, गुरा एक है एक वह चिदृद्रव्य, ज्ञान और आनन्द द्वारा विभक्त करके बताया गया हैं 
इस कारणसे ज्ञान श्रानंद आ्रात्माके धर्म हैं और इसी कारण जिस किसी भी भ्रवस्थामें कोई 
जीव हो, उसका जो भी ज्ञान श्रीर आनंद जगता है सो देह और इन्द्रियके विना ही जग रहा । 
है चाहे तब्रह संसारी जीव हो, देव हों, मनुष्य हो उन्हें भी जो ज्ञान जग रहा है 
वह शरीर और इन्द्रियके बिना जग रहा है | हमें इस ओर दृष्टि नहीं करनी है कि इनके 
निमित्त बिना जग रहा है । अरे इन्द्रियपू्वंक जग रहा है--उसका भश्रर्थ है कि निमित्तके बिना 
जग रहा है| यह अर्थ कैसे निकला ? निमित्तपूर्वंक हो रहा है । इसके मायने यह निकला कि 
निर्मित्तभत पदार्थका द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव स्वीकार किए बिना होता है | जैसे घड़ा बन रहा 
है, उस घड़ेके बननेमें निमित्त वह कुम्हार है दंड, चक्रादिक हैं, मगर घड़ेमें जो निष्पन्न हो 
रहा है वह दंड, चक्रादिकसे रहित होता हुआ बन रहा है श्रर्थात्‌ उस मिट्टीमें न-कुम्हार घुसा 
है, न दंड चक्रादिक | तो देह और इन्द्रिय निमित्त हो जानेमें भी यह बात है कि वहाँ जो 
ज्ञानविकास है, जो श्रानन्दविकास है वह तो केवल आत्माके उपादानसे अर्थात्‌ अन्यके उपादान 
बिना हुआ है, तब समझना चाहिए कि ज्ञान और आनंद आत्माके धर्म ही हैं, और जब धर्म 
हैं तो सिद्ध हो गया कि ज्ञान और आानंदके लिए किसीके अपेक्षाकी आवश्यकता नहीं है । 
छद्यास्थावस्थासें भी ज्ञानपरिणतिको देह इन्द्रियको लिये बिना ही उद्भूति--यद्यपि 
निर्बल अवस्थामें ग्रावश्यक हो गया है कि देह भी चाहिए, इन्द्रिय भी चाहिए, जिस ज्ञानके , 
लिए जो सीमामें है, रुकावट सहित है उस ज्ञानकी निष्पत्तिके लिए साधन चाहिए, पर साधन 
होकर भी, निष्पत्ति होकर भी ज्ञान और श्रानंद जगा है तो केवलसे जगा है । जँसे एक हृशंत 
यह लीजिए कि कोई तबला बजाने वाला पुरुष तबला बजाते हैं तो वह कितने वेगपुर्वंक अपने 
हाथ चलाता है और किस-किस जगह चलाता है, पर हाथका थापड़ लगाकर भी इस तरहसे 
क्रियाशील उस पुरुषके कारण वह तबला बज रहा है, हाथकी थापड़ लग गयी, ठीक है पर 
उसमें जो ध्वनि निकल रही है, जो शब्द निकल रहे हैं उस शब्द निष्पत्तिमें वे अंगुलियां नहीं 
घुसी हैं । वहां शब्द उनके केवलसे निकल रहे हैं। तो जैसे निर्नित्त होनेपर भी शब्द तो ' 
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प्रकृत्या हुआ है, हाथकी चीज लेकर नहीं हुआ है, इसी तरह ज्ञान और आननन्‍्दकी भी बात 
समझना चाहिए कि देह और इन्द्रियका साधन होनेपर भी ज्ञान और आनंद इस जींवमें 
शीलत:ः उत्पन्न हुए हैं, उपादानसे ही अपनेसे हुए हैं, अन्यका उपादान लेकर नहीं हुए, इस 
कारण वह ख्याल करना शबद्भुशकारका कि जहाँ देह भी नहीं, इन्द्रिय भी नहीं, ऐसे सिद्ध 
भगवानकों सुख कहाँके होगा ? अरे यहाँ भी हम आपको देह और इन्द्रियके बिना ज्ञान ही 
मिल रहा है निष्पत्तिमें कारएण। है, सो वह हीन अवस्थामें साधन बनता रहता है, पर यहाँके 
साधन देखकर यह व्याप्ति नहीं बनायी जा सकती कि देह और इन्द्रियके बिना ज्ञान और 
आ्रानंद नहीं हो सकता । 

मतिज्ञातादिवेलायामात्मोपादानकारणम । 

देहेन्द्रियास्तदर्थाश्च बाह्य हतुरहेतुवत्‌ ॥३४ १॥। 

ग्रात्मोपदानकारणक सतिज्ञानादिके समयसें भी देह, इन्द्रिय व पदार्थकी अ्रह्ेतुबत्‌ 

स्थिति--ज्सि समय जीवके मतिज्ञान श्रुतज्ञान हो रहे हैं, मतिज्ञान बड़ा पराधीन ज्ञान है, 
इन्द्रिय और मनका निमित्त पाकर होता हैं और बाह्य अ्रथे आलोक आदिकका भी सन्निधान 
हो, सन्निकर्ष भी चल रहा हो तब जाकर इन्द्रियजज्ञान होता है, इतनेपर भी वह ज्ञान आत्मो- 
पादानकारण॒क है । आत्माके उपादानसे सिद्ध है | अरब वहाँ देह इन्द्रिय और पदार्थ और अन्य , 
बाह्य हेतु ये सब अहेतुकी तरह हैं । उपादानदृष्टिसे कथन चल रहा है । जितने ये बाह्य निमित्त 
हैं--श्रन्य निमित्त, बाह्य निमित्त निमित्तमातन्रकी सब प्रकृति विवक्षित उपादानसे पृथक हुई है, 
ग्रन्तः निमित्त यों कहलाता है कि उस एक ज्षेत्रावगाहमें निमित्त है, उसके साथ अन्वयव्यत्तिरेक 
व्याप्ति चलती है । बाह्य निमित्त यों कहलाता है कि बाह्ममें श्रन्वयव्यतिरेक नहीं है, पर 
आश्रयभूत साधन है । कोई भी साधन हो उनमेंसे कोई भी उपादान न बन सके, किसीकी भी 
क्रिया न बन सके, किसीका भाव न बन सके । ज्ञान और आनंद तो आत्माके उपादान कार- 
णक होते हैं, इस कारण यह भ्रम करना श्रयुक्त है कि देह और इन्द्रिय जहाँ न हों वहाँ आनंद 
कैसे ? 

संसारे वा विरुक्तो वा जीवो ज्ञानादिलक्षणाः । 

स्वयमात्मा भवत्येष ज्ञानं वा सौख्यमेव वा ॥३५२॥। 

संसार श्रथवा मुक्तिमें क्नलक्षण जीवकी स्वयं ज्ञानरूपता व स्वयं रुंखरूपता-- चाहे 

जीव संसार अवस्थामें हो, चाहे मुक्त अवस्थामें हो, ज्ञानादिक लक्षण वाला है, ऐसा ही पश्रव 
सत्य है, अर्थात्‌ संसारी जीव है तव भी वह ज्ञानादिक लक्षण वाला है और मुक्त जीव है तब 
भी वह ज्ञानादिक लक्षण वाला है। इस कारणसे आत्मा स्वयं ही ज्ञानहूप और सौख्यरूप 
होता है । स्वयं होता है के मायने परका मिश्रण होकर नहीं होता है । दो मिलकर ज्ञानरूप 
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हो, सुखरूप हो सो बात नहीं है, ज्ञानरूप तो वह अकेला ही हुआ । बड़े साधन हों मगर श१ 
सुखरूप तो यह आत्मा अकेला ही होता, इसलिए कहा जा सकता है कि स्वयं ही ज्ञानरूप 
होता, स्वयं हो सुखरूप होता । तबला बजाने वालेने कितना ही हाथ चलाया लेकिन शब्दरूप 
वह तबला ही हुमआ | तबला भी क्‍या, वे शब्द वर्गणायें ही शब्दरूप परिणम गईं, कही वहु 
बजाने वाला नही उस रूप हो गया अथवा कही देखने वाले लोग नहीं उस रूप हो गए । इसी 
तरह किसी भी साधनसे हो, संसार अवस्थामें भी हो, ज्ञान और आनन्द जो हुआ है वह स्वयं 
ही हुआ है भ्रथांत्‌ केवल आत्मा ही ज्ञानस्वरूप और सुख स्वरूप है, दूसरा वहाँ नहीं है । 
इससे भी यह निर्णेय रख लेना चाहिए कि आत्माका धर्म है ज्ञान और आनंद । जो धर्म है 
वह कही मिट॒ता नहीं है । वह संसार अवस्थामें देह और इन्द्रियके कारणसे ज्ञान और सुखमें 
रुकावट थी, जब वहु निकल गया तो निर्वाघ ज्ञान और श्रौनंद प्रकट होता है। 
स्पर्शादीच्‌ प्राप्प जीवश्च स्वयं ज्ञानं सुखं च तत्‌ । 
गर्था: स्पर्शादयस्तन्र कि करिष्यन्ति ते जड़ा ॥३५३॥ 

आत्माकी ज्ञानपरिशति व सुखपरिणतिसें स्पर्शादिक श्रथोंकी श्रकिड्चित्करता व 
निमित्तमात्रता--यहाँ मतिज्ञानकी निष्पत्तिमें जो पद्धति बनी हुई है उस पद्धतिसे भी यह 
निरखें कि उन स्पर्श, रस, गंधादिक विपयोंका निमित्त पाकर जीव स्वयं ही तो ज्ञानरूप हुमा 
है अर्थात्‌ वह अकेला ही तो ज्ञानहूप और सुखरूप हुआ है । तो जब वह अकेला ही ज्ञानरूप 
सुखरूप हुआ है तो स्पर्शादिक पदार्थो्में ज्ञान सुखमें क्या करेगा ? वह भी तो जड़ है । यहाँ 
बहुत सावधानीकी दृष्टि रखकर विचार करना है । जैसे तबला बजाने वालेते कितना ही श्रम 
किया, पर शब्दरूप तो केवल वही तबला हुश्ना । यों कहो कि शब्दवर्गणायें उससे स्पर्श होकर 
वहांसे प्रकट हुई है, इस कारण यों ही कह लीजिए । जैसे उस शब्दरूप जो ता तई घिनक- 
घिनक झरादिक शब्द निकले तो उस शब्दरूप केवल बजाने वाला बना कि तबला ?*“'तबला | 
तो उस श्रवृत्तिमें यह बजाने वांला क्या करता है ? कुछ भी नही । बजाने वालेने जो कुछ किया 
वह अपनेमें किया । श्रब शब्दरूप परिणाम रहे उस पुदूगलमे, उस क्रियामें यह बजाने वाला 
क्या करेगा ? कुछ नही । एक निमित्त भाव होकर भी, इतना तक भी स्पष्ट परिचय होनेपर 
भी कि न बजाने वाला हो तो कहांसे शब्द निकलें ? इतना सब कुछ होनेपर भी वस्तुके चतु- 
हयपर, दृष्टि देकर देखिये--तो शब्दरूप जब वह परिणम रहा है तो शब्दरूप परिणमते हः 
उसमें दूसरा क्या कर रहा है ? कुछ भी नही । दूसरा क्‍या करेगा ? ध् भी नहीं । यों ही 
देह और इन्द्रियका निमित्त पाकर जीव ज्ञान भर सुखरूप परिणम रहा है । अब मत 
परिणमते हुए उस जीवमें देह इन्द्रिय क्या कर रही है ? कुछ नहीं कर रही हैं, देह ग्रीए 
इम्द्रिय भी कुछ हिस्सा परिणम कर सहयोगी बनें, क्या इस तरह सहयोगी है ! तो जंब ज्ञान 
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और सुखरूप स्वयं यह जीव परिणाम रहा है तो वहाँ ये स्पर्श आदिक पदार्थ क्या करंगे ? ये 
तो जड़ हैं, इससे यह बात सिद्ध होती है कि आत्माका ज्ञान और आनन्द धर्म है, वह अग्नि 
का स्वरूप है और वह स्वरूप कहीं जायगा नहीं । तो देह और इन्द्रिय दूर भी हो गए, मुक्त 
हो गए तब तो इस ज्ञान और आनन्दका और पवित्र विकास हो जायगा । 

अर्था: स्पशादयः स्वैरं ज्ञानमुत्यादयन्ति चेत्‌ । 

घटादो ज्ञानशून्ये च तत्कि नोत्पादयन्ति ते ॥३५४।। 

जड़ पदार्थोको श्रात्मामें ज्ञानका उत्पादक साननेपर घटादिकसें ज्ञनकी उत्पादक ताका 

प्रसद्ध---जो उक्त श्लोकमें बात कही गई है उसकी सामर्थ्य॑में युक्तिपृवक कहा जा रहा है कि 
स्पर्शादिक पदार्थ ही स्वयं ज्ञानको पैदा कर देते हों तो ज्ञान शन्य जो भीत, चटाई आदिक 
पदार्थ हैं इनमें क्‍यों नहीं ज्ञान उत्पन्न कर देते ? तो इससे यह जाहिर है कि ये देह इन्द्रिय 
स्पर्शादिक पदार्थ ये सब एक निमित्तमात्र हैं, इससे ज्ञानकी उत्पत्ति और आनन्‍्दवी उत्पत्ति 
नहीं है, इसके बिना ही ज्ञान और श्रानंद बत॑ रहे हैं, यह बात कही जा रही है। प्रकृतमें केवल 
इतना अंश स्पष्ट किया जा रहा है कि संसार अवस्थामें भी जो ज्ञान उत्पन्न हो रहा है वह 
देह, पदार्थ आदिक समस्त पदार्थोके बिना केवल आत्मासे उत्पन्न हो रहा है । बिनाके मायने 
यहाँ निमित्त निषेवकी बात नहीं कही जा रही है, क्योंकि वह तो अलग ही रहता है और 
ज्ञानान्‍्दरूप केवल यह जीव ही परिणम पाता है। दो पदार्थ मिलकर ज्ञान और आनंदरूप 
नहीं परिणम सकते । उसीको युक्तिपूवक बताया गया है । स्पर्शादिक पदार्थ यदि ये ज्ञान 
उत्पन्न कर देते हों तो ज्ञानशून्य घटादिक पदार्थोंमें यह ज्ञान क्यों नहीं उत्पन्न कर देते ? जो 
विज्ञानवादी भी ऐसा मानते हैं कि जितने भी ज्ञान होते हैं वे पदार्थसे उत्पन्न होते हैं, पदार्थ 
उत्पन्न करते हैं और पदार्थका सारूप्य रहता है तो वहाँ भी यह ही बात आती है आपत्तिकी 
कि जब पदार्थसे ही ज्ञान उत्पन्न हुआ, पदार्थसे ही ज्ञान निकला तो चित्तक्षण न भी हो जैसा 
कि कोई लोग कहते हैं तो चित्तक्षण न-होनेपर भी ज्ञान उत्पन्न ही जाना चाहिये, सो नहीं 
होता । इससे मानना चाहिए कि ज्ञान आत्माका धर्म है, इसी प्रकार आनंद भी आत्माका धर्म 
है ओर वह स्पर्शादिक पदार्थके बिना, देह इन्द्रिय आदिकके बिना ही होता रहता है । ञ्रर्थात्‌ 
उनका कुछ भी मिश्र किए बिना केवल जीव हो ज्ञान और आनंदरूप-परिणमता है । 

श्रथ चेच्चेतने द्रव्ये ज्ञानस्योत्पादकाः क्वचित्‌ । 

चेतनत्वात्स्वयं तस्य कि तत्रोत्पादयन्ति वा ॥३ शत 

जड़ पदार्थोकी चेतनसें हो ज्ञनका उत्पादक साननेपर चेतनसें सगे ज्ञानरूपतायी 

सिद्धि--यदि शंकाकार उक्त समाधानमें दखल देता हुआ यह कहे कि स्पर्शादिक पदर्थ 


ज्ञानको उत्पन्न तो करते हैं पर चेतनद्रव्यको ही उत्पन्न करते हैं, बात इतनी है, तो इस प्रश्न 
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के उत्तरमें या इस प्रतिशंकाके समाघानमें इतना ही कहना पर्याप्त है कि इस स्पर्शादिक पदार्थ 
ने या देह इन्द्रिय श्रादिकने चेतनमें ही ज्ञान उत्पन्न किया, अचेतनमें नहीं । तो इससे स्पष्ट है 
कि चेतन स्वयं ज्ञानवर्म वाला है। इसका कारण क्या है कि स्पर्शादिक पदार्थ देह इन्द्रिय 
आ्रादिक ये जीवमें ही ज्ञान उत्पन्न करें, अ्न्यमें न करें, इसका भी तो कुछ कारण बतलाओ । 
अगर नहीं है यह कारण कि चेतन स्वयं ज्ञानस्वरूप हैं इसलिए वहाँ ही ये विकार कर पाते 
हैं, यदि यह कारण नहीं है. तो जैसे जीव वैसे भ्रजीव, सब बराबर समान हो गए । फिर वे 
स्पर्शादिक पदार्थ इन भींत, 'चटाई आदिकमें क्यों ज्ञान नहीं उत्पन्न कर देते ? चेतनमें हो 
उत्पन्न करते हैं, यह शंकाकारका जो कहना है वही यह साबित करता है कि वह चेतन स्वयं 
ज्ञानरूप है और जब वह चेतन स्वयं ज्ञानहप है और वह ज्ञानरूपसे परिणमे तो उसमें देहने 
क्या किया ? इन्द्रियने क्या किया और किसी अन्य पदार्थने क्या किया ? यह सब उपादान 
उपादेय भावकी हृष्टिसे प्रसंग चल रहा है । स्वयं ज्ञान और आनन्‍्दरूप परिणमते हुए इस जीव 
में दूसरा पदार्थ क्‍या करेगा ? कुछ भी नहीं करता है तो इससे यह मानना चाहिए-कि देह 
के बिना, इन्द्रियके बिना, सन्निकर्षके बिना, सन्निधानके बिना यह जीव॑ स्वयं ज्ञानरूप है, 
आननन्‍्दरूप है, इसका यह धर्म है और अपने इस धर्मके कारण ज्ञानरूप आनंदरूप बतंता 
रहता है। ही स 
ततः सिद्ध शरीरस्य पज्चाक्षाणां तदर्थसात्‌ । 
श्रस्त्यकिज्चित्करत्वं तब्चितो ज्ञानं सुखम्प्रति ॥३५४६॥ 

उक्त विवरणसे आत्माके ज्ञान और सुखके प्रति शरीर और इन्द्रियोंक्री अ्किड्चित्क- 
रताकी सिद्धि-अब जितना शद्भूगकारकी मूल शद्धाके उत्तरमें कहा गया-क्या थी शंका कि 
परमात्मामें यह बात प्रसिद्ध है कि देह और इन्द्रियका अ्रभाव है तो जब देह भी नहीं, इन्द्रिय 
भी नहीं, तो वहाँ ज्ञान और सुख कंसे प्रकट हो सकता है ? उसके उत्तरमें जितना कुछ भी 
कहा गया उसका सारांश इस श्लोकमें कह रहे हैं | उक्त समस्त विवरणसे यह बात सिद्ध हो 
गयी कि शरीर और पाँचों ही इन्द्रियाँ ये आ्रात्माके ज्ञान और सुखके प्रति सवंधा अकिड्चित्र 
हैं । उपादान उपादेय भाववी दृष्टिसे ज्ञान और श्रानंद जो परिणम रहा है वह आत्मामें परि- 
णम रहा है, आात्माकी परिणतिसे परिणम रहा है और वह आरत्मासे अभिन्न होता हुआ परि- 
णम रहा हैं, उसमें कोई भी दूसरा पदार्थ सहयोगी नहीं है, परिणमनोंमें तो ऐसा भी नहीं है 
कि आत्मा ६६ प्रतिशत तो ज्ञानहूप परिणम रहें हैं और एक-एक प्रतिशत देह भी या ड्न्द्रियाँ 
भी परिणम रही हैं, सो इननी भी गुंजाइस नहीं हैं, ये तो अकेले ही ज्ञान और आनंदरूप 
परिणमते हैं । जब ये अकेले ही ज्ञानानन्दरूप परिणमत्ते हैं तो उस परिणमनमें यह ज्ञान, में 
देह और इन्द्रिय ये सब अकिडिचत्कर हैं । ये कुछ भी वहां नहीं कर सके । ये परिणम रह 
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'हैं। भ्रब जैसा आत्मबल है, जो बात है उसरूप हो रही । जो भी हो, श्गर ज्ञानानंदरूप परि- 
णामनमें एक यह. प्रतिशत भी अथवा करोड़वाँ हिस्सा भी ये कुछ भी शरीरमें नहीं हो सकते । 
कहना चाहिए कि यह सर्वथा अकिड्चित्कर है | जैसे यहाँ कथन चलता है इसी तरह सब 
जगह बात समभनी चाहिए कि निमित्त और उपावानकी व्यवस्था तो सत्य है, ठीक है, चल 
रही है, कोई विषम परिणाम कोई पदार्थंके निमित्त बिना नहीं हो सकता, क्योंकि वह विषम 
'परिणमन है, वह अहेतुक नहीं बन सकता, वह सहेतुक है, लेकिन जब उपादान उपादेय भाव 
की दृष्टिसे निरखते हैं--परिणमा कौन ? परिणमनमें जो भाव आया है वह॒ किसका धर्म है, 
किसका विकास है, और वह परिणमा कोई अन्य सब जोड़ मिलकर या वहाँ केवल एक ही 
पदार्थ । जब इस दृष्टिसे निरखते हैं तो प्रत्येक पदार्थके परिणमनमें अन्य सारे पदार्थ जितने भी 
निमित्तभूत हुए, आश्रयभूत हुए सब अ्रकिज्चित्कर हैं । इस अ्रकिड्चितृका यह श्रर्थ नहीं कि 
निमित्त न हो, अाश्रयभ्भृत न हो, लेकिन कोई निमित्त, कोई आश्रयभूत पदार्थ इस परिणम- 
मान उपादेयकी परिणति नहीं है, इसलिए पूर्णातया भ्रकिड्चित्कर है । यही बात यहाँ भी 
लगाई गई कि संसार ऋवस्थामें प्राणियोंको तो ज्ञान और आनंद जग रहा है वह ज्ञानानन्द- 
स्वरूप स्वयं जीव ही परिणम रहा, दूसरा नहीं परिणम रहा, इसलिए इस परिणमनमें, इस 
उपादेयतामें समस्त ये बाह्य अ्रकिज्चित्कर हैं श्रर्थात्‌ केवल यह ही ज्ञान सुखरूप परिणम 
. सकता है, दूसरा नहीं । तो यों जब संसार अ्रवस्थाकी यह हालत है कि देह और इन्द्रिय अकि- 
ड्चित्कर हैं तो जहाँ देह और इन्द्रियका श्रभाव हो गया है इसलिए सिद्धप्रभ्ममें ज्ञान और 
आनन्द कैसे हुआ, ऐसी शद्भत करना बिल्कुल ही व्यर्थ है। वहाँ तो अ्रसीम ज्ञान और आनन्द 
प्रकट होता है। 
ननु देहेन्द्रियार्थेषु सत्सु ज्ञानं सुखं नृरणाम्‌ । 
असत्सु न सुखं ज्ञान तदकिड्चचित्करं कथम्‌ ॥३५७॥ 

देह, इन्द्रिय व पदार्थोके होनेपर ज्ञान व सुखके होने व उनके न होनेपर ज्ञान व रुख 
के न होनेसे देहादिकोंकी किड्चित्करता सिद्ध करनेकी शद्धूकारकी आरेका--श्रब शड्भूगकार 
कह रहा है कि जब देह और इन्द्रिय एवं भञ्र्थ इनके होनेपर ही सुख नजर आता है और ये 
न रहें तो सुख नहीं नजर आता, फिर यह कैसे कह दिया कि ये सब ग्रकिड्चित्कर हैं । उक्त 
इलोकमें यह बताया था कि आत्मा ज्ञानस्वरूप है, सुख स्वरूप है इसलिए ज्ञानपरिणतिमें और 
सुखपरिणतिमें आत्मा ही साधन है, देह और इन्द्रिय अर्थ ये वहाँ कुछ नहीं कर रहे हैं, श्र्थात्‌ 
उपादान उपादेय भाव ज्ञानसुखका दुःखका साथ है। इसपर यह शंका की जा रही है कि जो 
कहा सो ठीक है लेकिन देखो--जब यह कहा जा रहा है कि शरीर न हो, इन्द्रिय न हों, ये 
भोजन आदिक स्पर्शन आदिक पदार्थ न हों तो सुख तो नजर नहीं आता, तो अ्रकिडिचत्कर 
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रे 
क्यों कहा जा रहा है ? जब इसके बिना होता ही नहीं तो कुछ तो मानना चाहिए किडिच- 
त्कर | आजकल भी यही बात कहकर निमित्तको किडिचत्कर है, सहयोगी है, उसका कारण है 
ऐसा कहा जाता है तो उनमें -यदि इतना भाव रखा जाय कि वह निमित्त मात्र है तब तो 
कोई विरोध नहीं है, पर किड्चित्कर बोलनेसे भ्रकिज्चित्करता यहाँ रखी जा रही हो कि जैसे 
उस ज्ञान और सुखमें आत्मा कारण है उसी प्रकार ये बाह्य पदार्थ भी कारण हैं । तो वह 
प्रकारता नहीं है, श्रात्माके ढंगका ही प्रकार बताकर बाह्य पदार्थों किड्चित्कर कहना बिल्कुल 
अयुक्त है। हां बात यह हो रही है कि उस पदार्थंके सन्निधानमें निम्मित्तके सद्भावमें यह 
आत्मा परिणमने वाला बन रहा है और साथ ही यह भी बात है कि यदि इन्द्रिय देह आदिक 
पदार्थ न हों तो दोनोंका मतिज्ञान उत्पन्न नहीं हो सकता । इतनेपर भी ग्रात्माकी तरह उन 
पदार्थोकी निरखकर किड्चित्कर कहा जाय सो बात युक्त नहीं है । लेकिन शद्भूकार यहां यह 
शंका कर रहा है कि किच्चित्कर बसे नहीं हो गया, क्योंकि देहादिकके बिना सुख नजर नहीं 
आ। रहे हैं । भ्रव इसके उत्तरमें कहते हैं--- 
नैव॑ यतोन्‍्वयापेतक्षे व्यक्षके हेतुदर्शनात्‌ । 
कार्याभिव्यज्ञक: कोषि साधनं न बिनान्वयम ॥३५८॥।॥ 

प्रन्वय॒(श्रात्मा) के बिना ज्ञानसुखाभिव्यज्ञक इन्द्रियादिको साधनता न हो सकतनेसे 
इन्द्रियादिकी झानसुखपरिरतिमें श्रकिव््चत्करता बताते हुए उक्त शंकाका समाधान--शंका- 
कारका उक्त कथन ठीक नही है, क्योकि देह इन्द्रिय पदार्थ इनके होनेपर ज्ञान और सुख जो 
नजर आये हैं सो यह कह दीजिए कि ये व्यज्ञक हैं अर्थात्‌ ज्ञान और सुख तो आत्माका धम्मे 
है, आत्मासे हुआ है, उसका यह व्यक्कक है, प्रकट करने वाला है । व्यज्ञक शब्द कहनेसे यह 
भी भाव लेना चाहिए कि व्यज्ञक (प्रकट करने वाला) वह कहलाता कि चीज तो किसी श्र 
की है, पहिली जगह मौजूद है, उसकी निष्पत्तिका सम्बंध नहीं है | व्यइकको व्यज्ञक प्रकट 
करने वाला है | तो जो ये देहादिक व्यज्ञक वन रहे हैं तों उनका व्यज्ञक होनेमें हेतु देखा जा 
रहा है वह हेतु क्या है ? वह अ्रनन्यभूत आत्मा अर्थात्‌ व्यक्षक अन्वयकी अपेक्षा रखने वाला 
होता है । श्रन्वयका अर्थ है उस कार्यका जिसके साथ सम्बंध हो, उपादान हो । ज्ञान श्रौर 
सुखका अन्वय आत्मा है। तो उस अच्चयकी, अपेक्षा रखने वाला यह व्यज्ञक है और उसमें 
हेतु देखा जा रहा है, इस कारणसे यह कहना ठीक नही कि यह व्यक्षक उपमें अकिक्विलार 
बन गया । कोई भी कार्यका अभिव्यज्ञक अन्वयके बिना साधक नही बन सबता है। जैसे 
दीपक पदार्थोका अ्रभिव्यक्षक है, प्रकाशक है। कमरेमें सब पदार्थ रखे हैं और अंबेरा 
है, कुछ वहाँ दिख नहीं रहा और दीपक जला तो वहाँ रखे सभी पदार्थ दिखि 
गए। तो पदार्थों का करने वाला दीपक है या व्यज्षक ? करने वाला तो नहीं" 
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है, व्यक्षक है तो यह व्यज्ञकका हो सकता दीपक । जब पदार्थ ही कोई चीज न हो और दीपक 
व्यक्षक हो जाय तो यह कंसे हो सकता है ? तो शरीरादिक ये ज्ञान सुखको जतलाते हैं, भ्रतः 
वह व्यज्ञक हेतु है, पर ये तब व्यज्ञक बन पाते हैं, जब मूलेमें आत्मा हो । यदि कोई व्यक्षक 
ग्रन्वयके बिना व्यज्ञन करनेमें सफल हो जाय तब तो कुछ भी चीज न हो कमरेमें और दीपक, 
घट, पट, बैच, चौकी, टेबुल आदिक समस्त चीजोंको प्रकाशित कर देवे, क्योंकि शभ्रब तो यह 
माना जा रहा है कि अन्वयके बिना भी कार्यका अ्भिव्यक्षक साधक बन जाता है। तो' शरी- 
रादिक आत्मामें ही ज्ञान सुखको जतला सकते हैं, क्योंकि ज्ञानसुख आ्ात्माके गुण हैं, अचेतनके 
नहीं हैं। इससे यह सिद्ध है कि यह ज्ञान और सुखरूप जब आत्मा परिणम रहा है तो उस 
परिणमनमें कुछ भी सहयोग देनेके लिए समर्थ नहीं है श्रर्थात्‌ जैसे आत्मा परिणम रहा है 
ज्ञान सुखरूप इस तरहसे उसमें इसकी मदद कर देवे सो बात नहीं है । वह तो बाह्य साधन- 
मांत्र है, निमित्तमांत्र हैं। यहाँ बात इस तरह जानना है कि उपादान कारणरूपको पाकर ये 
कोई पदार्थ ज्ञानसुखको उत्पन्न नहीं कर सकते हैं। जैसे कोई एक काम दो आदमी मिलकर 
कर रहे हैं-- मानो एक बोरा या एक बड़ा सन्दृक्त दो आदमी उठाकर लिए जा रहे हैं तो 
देखनेमें ऐसा लगता है कि वे दोनों व्यक्ति मिलकर काम कर रहे हैं, इस तरहसे ज्ञान और 
सुखको आत्मा और शरीर दोनों मिलकर कर रहे हों ऐसी बात नहीं है, ग्रथवा उस बक्स 
उठानेरूप एक कार्यकों दो आदमी नहीं कर रहे हैं, भले ही वह बवबस उठकर एक जगहसे 
दूसरी जगह जा रहा है, दो आ्रादमी लिए जा रहे हैं, पर उन दोनों व्यक्तियोंका काम एक नहीं 
हो रहा है । अलग-प्रलग शक्तियोंसे वे पुरुष अ्पना-श्रपना काम कर रहे हैं, और उनकी अ्लग- 
चेष्टा हो रही है । श्रब किसी एक कायेको दो द्रव्य मिलकर नहीं कर सकते, उनमें कार्य एक 
का होगा, दूसरा निमित्त मात्र कहलायगा । तो जो देह इन्द्रियको व्यज्ञक बताया है कि यह 
ज्ञान सुखको प्रकट करता है तो यह अन्वयापेक्ष है, इस कारण वहाँ किब्चित्कर नहीं कर 
पाते । 
दृष्टान्तो5्युरु गन्वस्य व्यज्ञक: पावकों भवेत्‌ । 
न स्याद्विना*्युरुद्रव्यं गन्वस्तत्पावकस्य सः ॥३५९॥ 

अ्रन्वयके होनेपर ही व्यज्ञकमें साधनता हो सकनेक्ते विषयमें श्रगुरुगंधव्यझ्क श्रग्निका 
हृशन्त--इसके लिए एक दृष्टान्त दिया जा रहा है कि जैसे अग्नि---अगुरु, चन्दन, लोभाने, 
गंवक आदिककी गंवको व्यक्त कर देती है। जैसे गंधक पड़ा है, उसमें कोई बास (गंध) नहीं 
आरा रही और अग्निमें धर दिया जाय तो सारे कमरेमें उसकी गंध फैल जाती है । ये चंदनकी 
लकड़ीमें यों तो कोई बास नहीं रहती लेकिन उसे जला दिया जाय तो बास आने लगती है । 
ये अगरबत्तियाँ यों - गंध तो नहीं फैलाती, पर अग्निका संयोग हो जानेपर तो उससे सुगंधि 
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फैलने लगती है | तो जैसे अग्नि, अ्रगुरु आदिककी सुगंधकों विदित करने वाली है, लेकिन 
प्रस्ति तब विदित कराती है कि जब वे पदार्थ हों और उनमें गंधशक्ति पड़ी हो | यदि विना 
अगुरु आदिकके अग्नि सुगंच करने लगे तव तो फिर कहीं भी श्रग्नि जला दें तो सुगंध आनी 
चाहिये । लेकिन ऐसा होता तो नहीं । तो जैसे श्रग्ति अगुरु आदिककी अपेक्षा रखकर अ्रग्नि 
सुगंधका व्यक्षक है इसी अ्रकार आत्माकी अपेक्षा रखकर ये देह इन्द्रिय, ये इन्द्रियज ज्ञान सुखों 
के अभिव्यज्ञक हैं । तो सुगंधरूप जितना कार्य हो रहा है वहाँ अग्निकी परिणति न समभिये, 
किन्तु उस द्रव्यकी ही, अग्ुरुकों ही परिणति समभिये और इस प्रकार परिणमनेमें अग्नि 
अ्किब्चित्कर है, उसमें तो वह अगुरु द्रव्य ही समर्थ हैं । इसी प्रकार जो इन्द्रियजज्ञान सुख 
हुए हैं तो ज्ञान सुखरूप परिणतिके लिए देह और इन्द्रिय श्रकिड्चित्कर हैं। हाँ वे व्यकज्ञक 
ग्रावश्यक हैं, लेकिन वे व्यंजक तब हैं जब आत्मामें ज्ञान और सुखकी शक्ति है और वह परि- 
णमनोंसे है । जब वह व्यंजक हैं तो यह निमित्त मात्र है, वाह्य साधन है । ये स्वयं ज्ञानस्वरूप 
नहीं परिणमते अ्रतएव ग्रकिड्चित्कर हैं । - 
तथा देहेन्द्रियं चार्था: समत्यभिव्यंजका: क्वचित्‌ । 
ज्ञानस्य तथा सौख्यस्य न स्वयं चित्सुखात्मका: ॥३६०॥ 

उक्त दृष्टान्तकी भांति देहादिकोंको श्रात्मामें ज्ञान सुखाभिव्यज्ञकता हो सकतेके कारण 
: देहादिकोंकी ज्ञानसुखात्मकताकी अ्रसिद्धि होनेसे ज्ञानसुखपरिरातिमें उनकी श्रकरिश्वचित्करता--- 
जैसे उक्त श्लोकमें दृष्टान्त दिया गया है कि सुगंधित गंध बिना अंगुरु आदिक द्र॒व्योंके अग्नि 
प्रकट नहीं कर सकती, इसी प्रकार इस श्लोकमें दृष्टान्त बतला रहे हैं कि देह इन्द्रिय और 
पदार्थ कही ज्ञान और सुखके विदित कराने वाले तो हैं लेकिन देहादिक स्वयं ज्ञान श्र सुख 
रूप नहीं हो जाते हैं, ओर जब देह और ज्ञान सुखरूप न हो सके तो वे अकिड्चित्कर रहे । 
जैसे कोई कढ़ी बना रहा है रसोईघरमें तो वहाँ उस डेगचोमें कलछुलीको बहुत अधिक फिराना 
पड़ता है, क्योंकि उसमें डर रहता है कि कहीं गुठली न बन जाय, कहीं कच्चा न रह जाय । 
तो जैसे वह कलछुली बहुत फेरी गई है और फेरते हुएमें उसमें पववता श्राती है तो क्या वह 
पक्‍वता वह कलझुली लायी ? वंया उसके पकनेमें कलछुलीकी कुछ करामात है ?'““नहीं 
लेकित किसी प्रकार वह बाह्य साधन है कि उस प्रकार भोजन पक जाय । यह बात कुछ 
* बाहरी साधनकी कही । वैसे तो जो कढ़ी पक रही है उसमें अग्नि भी ग्रकिज्चित्कर है । सुनने 
में ऐसा लग रहा होगा कि यह कैसे कहा जा रहा ? अग्निका ही तो सारा खेल है । भ्रस्नि न, 
हो तो रसोई न बने, जरासा कोयला कम पड़ जाता है तो फिर कहाँ दाल वर्गुरह पकती है ? 
लेकिन इस ग्रकिडञ्चित्करताको इस ढंगसे देखना है कि वह पदार्थ स्वयं उसरूपं बनकर उप 
स्थित हो सो बात नहीं, इसलिए सभी निमित्त उपादानके कार्यमें अकिड्चित्कर कहे जाते हैं । 
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इसी तरह ये देहइन्द्रिय और पदार्थ ये चूंकि स्वयं ज्ञानरूप नहीं परिणम सकते, सुखरूप नहीं 
परिणम सकते हैं, इस दृष्टिसि श्रकिड्चित्कर कहलाते हैं, इतनी भी गुंजाइश नहीं है कि ज्ञान 
ओर सुखकी उत्पत्ति होनेमें जिस प्रकारसे आत्मा समर्थ हो रही है तो आत्मा ६६ 5 तिशत 
दार्य करे ज्ञान ओर सुखका और देह श्रौर इन्द्रिय एक प्रतिशत व.र्य ब.र दें, इतनी भी गुंजा- 
इश नहीं है, क्योंकि ज्ञान और सुखरूप परिणतिसे ये देह इन्द्रिय पृथक हीं रहते हैं जैसे घट 
रूप कार्य होनेमें यह कुम्हार बिल्कुल अद्छूता है, पृथक्‌ ही रहता है, उसकी अंगुलीका कुछ भी 
अ्रंण उस घड़ेमें परिणत नहीं हुआ है कि घड़ा वन गया हो । इस तरहसे ये देह इन्द्रिय भी 
ज्ञान और सुखसे वाहर ही रहती हैं, रंच भी उसमें भिड़ी हुई नहीं हैं, इस कारणा ये अ्रक्ति- 
ड्चित्कर हैं । 

ताप्युपादानशून्येषि स्थाद्िव्यज्ञकात्सुखम्‌ । 

ज्ञानं वा तत्र सवंत्र हेतुशून्यानुपज्भतः ॥३६१।॥ 

उपादान (प्रात्मा) के अभावमें अभिव्यज्ञक (देहादि) से ज्ञान व सुखको श्रसंभदता 

होनेसे ज्ञानसुखपरिणतिमें देहादिको ग्रकिश्चित्करता---श्रौर॒ भी सुनो--उपादानशून्यमें 
श्रकिउचनसे सुख नहीं आता, अर्थात्‌ दुःख न हो तो देह इन्द्रिय कैसे ही हों, श्र भी हो तो 
वहाँ सुखकी अ्रभिव्यक्ति नहीं होती । कोई पुरुष जब मरणको प्राप्त होता है तो शरीर भी 
उतना ही वना हुआ है, उससे भी अधिक वजनदार हो जाता, और इन्द्रियाँ भी वे ही बनी 
हुई हैँ जो शरीरकी द्रव्येन्द्रियाँ हैं। और पदार्थ भी वे ही सब पड़े हैं। इतनी सब बातें होने 
पर भी उपादान नहीं है, आत्मा नहीं है तो वहाँ सुखकी, ज्ञानकी अभिव्यक्ति हो सकती है। 
तो उपादानशून्थमें श्रभिव्यज्ञकसे सुख नहीं होता और न ज्ञान होता । यदि उपादानशृन्यमें 
सुख और ज्ञान होने लगे अभिव्यंजकसे तो इसके मायने हैं कि हेतुके बिना हो गया तो कहीं 
हेतुकी जरूरत न रहनी चाहिए, फिर यह दीपक तो जितनी चाहे चीजोंको प्रकाशित कर दे, 
चीज नहीं है तो भी । अब चीजोंकी क्‍या ग्रावश्यकता रही ? वयोंकि हेतु शुन्यत्व आदिकमें 
भी अभिव्यंजकोंकों कार्य हेतु मान लिया गया है | चूँकि उपादान न हो तो अभिव्यंजकसे कोई 
कार्य नहीं हो सकता । इस कारण यह भी निरखिय कि आत्मा न हो तो इच्द्रिय देह अर्थसे 
ज्ञान और सुखकी अभिव्यक्ति नहीं बन सकती है। इस कारण ज्ञान ओर सुखकी निप्पत्तिमें 
आत्मा उपादान कारण है, देहइन्द्रिय ये अकिब्चित्कर हैं । 

ततः सिद्ध गुणों ज्ञानं सौख्यं जीवस्य वा पुनः । 

संसारे वा प्रमुक्ती वा गुणानामनतिक्रमात्‌ ॥३६२॥ 

संसार अ्रथवा मुक्तिमें 4णोंका उल्लद्भून न होनेसे ज्ञान व रुखकी अआत्मधर्मताकी 

सिद्धिका निष्कर्ष--उक्त विवरणसे क्या निप्कषं निकला, उसको इस इलोक-में बता रहे हैं कि 
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चूंकि देह इन्द्रिय आदिक ज्ञान और सुखकी अन्वग्रापेक्ष होकर अ्रभिव्यंजक है, ज्ञान भौर सुख 
रूप परिशतिमें देह इन्द्रियका कोई सहयोग नहीं है। इससे सिद्ध है कि ज्ञान और सुख जीवके 
गुणा हैं--चाहे वह जीव संसार अवस्थामें हो अथवा मुक्त अवस्थामें हो, सभी जगह ज्ञान और 
सुख जीवके गुरा हैं, धर्म हैं। कोई भी द्रव्य गुणोका <ल्लंघन नहीं कर सकता । कोई ऐसी 
कल्पना कर ले कि ज्ञान सुख गुर तो मुक्तिमें हो जायगा, संसारमें न रहेगा, सो वात भी नहीं . 
है । कोई यहाँके ज्ञान सुखकों देखकर यह कहे कि ज्ञान और सुख तो संसारी आ्रात्माके गुण 
बने हुए हैं । जब उसकी मूक्ति हो जायगी तब फिर ये ज्ञान और सुख उस आत्माके गुण नहीं 
रह सकते हैं । तो ये दोनों बातें ठीक नहीं हैं । जीवमें सदा ही थे ज्ञान और सुख गुरारूप 
रहते हैं । यह बात केवल व्यावहारिक वातचीतकी नहीं, इस आधारपर दार्शनिकोंने दर्शन भी 
गढ़ डाला है। जैसे कोई दार्शनिक यह माननेको तो तैयार है कि ज्ञान और सुख संसार 
अवस्थामें हैं, पर यह माननेको तैयार नहीं है कि मुक्तिमें भी ज्ञान भौर सुख है, बल्कि उनका 
सिद्धान्त यह है कि ज्ञान और सुखका जब उच्छेद हो जाता है तब मुक्ति कहलाती है । तो 
चाहे जीव संसार अरवस्थामें हो अ्रथवा मुक्त श्रवस्थामें हो, सबमें ज्ञान और सुख जीवका धर्म 
है, तो गुणका कहीं उल्लंघन नहीं है । श्रतः यह सन्देह न करें कि मुक्तिमें ज्ञान सुख कैसे है 
झऔर न यह सन्देह करे कि सुख स्वभाव तो संसारमें है ही नहीं । सुख और ज्ञान दोनों, जीव 
के शांश्वत धर्म हैं । | 
किज्ज साधारण ज्ञान सुखं संसारपर्यये । 
तन्निरावरणां मुक्तौ ज्ञानं वा सुखमात्मन: ॥२६३॥ 
संसारावस्थामें ज्ञान व सुखकी अ्ल्पता तथा पुक्तिमें ज्ञान व सुखकी निरावरणता 
श्र्थात्‌ पूर्णाता--इस श्लोकमें ण्ह बतला रहे हैं कि ज्ञान श्ौर सुख जीवके धर्म हैं, सो संसार 
में भी हैं और मुक्तमें भी हैं, लेकिन उनमें जो अन्तर पड़ा है वह क्‍यों पड़ा है और क्या 
अन्तर होता है ? संसारपर्यायमें तो ज्ञान और सुख साधारण होते हैं। साधारणका अर्थ यहां 
थोड़ेसे लेना है श्रथवा साधारणकी जगह यदि यहाँ सावरण शब्द होता तो ओर भी अच्छा 
होता । जो संसारपर्यायके ज्ञान और सुख आवरण हैं, पूर्ण नहीं हैं, शरीरपर आवरण है 
रुकावट सहित है । किन्तु मुक्तिमें आत्माका ज्ञान और सुख निरावरण हैं । ड्स पंत्तिमें 
निरावरण शब्द दिया है और ऊपरकी पंक्तिमें साधारण शब्द दिया है। यहाँ जीवमें साधा- 
रण गुण सुख है भर मुक्त जीवमें निरावरण ज्ञान सुख हे है । देखिये--तत््वकी ओर दृष्टि 
देकर, यदि इस तरह भी कह दिया जाय कि संसारी जीवोंमें तो विशिष्ट ज्ञान और सुख. है 
और सिद्ध प्रभुमें साधारण ज्ञान सुख है, तो इसका भी श्रर्थ बहुत उत्तम लगता हे ४ साधारण 
ज्ञानसुख अर्थात्‌ जिस ज्ञान और सुखमें तरंगें नहीं हैं, विशेषतायें नहीं हैं, विसमतायें नहीं हैं, 


कन्ननः 
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वे ज्ञान सूख साधारण हैं। साधारण ज्ञान सुख महान होता, अनन्त होता, उत्तम होता । 
और जो भी विशिष्ट होता है उसमें सीमा होती है। तो संसारी जीवोंके ज्ञानविशिष्ट है, 
विशेषताकों लिए हुए है और सुख भी विशिष्ट है। आध्यात्मिक ग्रन्थोंमें भी अ्रनेक जगह वर्शान 
हैं कि जहां ज्ञान और सुख विशिष्ट होता है वहाँ तो न्यूनता होती है और जहां यह विशेष बन 
गया, अविशेष ज्ञान, अविशेष सुख, जहां तरंग नहीं, विशेषतायें नहीं वह सुख असीम हुआा 
करता है| इस दृष्टिसे भी ऐसा प्रतीत होता है कि यह कहना युक्त है कि संसार पर्यायमें 
ज्ञान और सुख सावरण है और मुक्त अ्रवस्थामें ये दोनों निरावरण हैं, इसी कारण ये परि- 
पूर्णों हैं । 

कर्मरणां विप्रमुक्तो तु नूनं नात्मगुणक्षतिः । 

प्रत्युतातीव नैमल्यं पद्भधापाये जलाबिवत्‌ ॥३६४।॥। 

कफर्ममलके हट जानेपर श्रात्मगुणोंमें निर्ेलताकी पूर्स श्रभिव्यक्ति--यह बताया जा 

रहा है इस प्रसंगमें कि चाहे संसार अ्रवस्था हो, चाहे मुक्त अवस्था हो, ज्ञान और सुख तो 
गात्माका धर्म है और भले ही - यह बात हैं कि वह ज्ञान व सुख संसार श्रवस्थामें अ्रल्प है 
और मुक्त अवस्थामें परिपूर्ण है, लेकिन ज्ञान ओर सुख आत्माके अभिन्न गुण हैं | मुक्त 
अवस्थामें सुख व ज्ञान परिपूर्ण क्यों हो गए ? उसका कारणा यह है कि कर्म दूर हो गए । 
तो कोई यह ख्याल न करें साधारणजन कि हम तो यहां यही देख रहे थे कि कर्मका उदय 
अच्छा ग्राया तो ज्ञान अच्छा मिल गया, सुख अ्रच्छा मिल गया और लोग कहते भी ऐसा हैं । 
किसीको यदि ज्ञानविशेष हो गया और सुख सामग्री हैं तो कहते हैं कि इसके बड़ा पुण्यका 
उदय है तब ही तो इतना ज्ञान मिला, इतना सुख मिला | सो जब कर्म नष्ट हो जायेंगे तो 
ज्ञान और सुख भी नष्ट हो जायेगे, ऐसी शंका नहीं करना है, क्योंकि कर्मोकी मुक्ति हो जाने 
पर, कर्मोके छूट जाने पर श्रात्माके गुणोंकी हानि नहीं होती, बल्कि श्रात्माके गुणोंकी निर्म- 
लता बढ़ती है | जैसे कीचड़ मिला हुआ जल गंदा है तो वहां विधि द्वारा कीचड़ हटा देनेपर 
जल निर्मेन ही हो जाता है, कहीं पंक (कीचड़) के नष्ट होने पर जल खतम हो जाय, ऐसा 
तो नहीं होता । इसी तरह यह मानना चाहिये कि कर्मोके नष्ट होनेपर आ्रात्माके गृणकी हानि 
नहीं होती, किन्तु उन आत्मगुणोंकी प्रमाणता बढ़ती है । 

अस्ति कर्ममलापाये विकारक्षतिरात्मनः । 

विकार: कर्मजो भाव: कादाचिकः समर्पयः ॥३६५।। 

करंमलके दूर हो जानेपर शआत्माक्े विकारोंका व्यय--जब कर्ममल दूर हो जाता है 

तो आत्पाके विकारोंकी भी क्षति हो जाती है । विकार सहेतुक भाव हैं, कर्मंउपाधिका निम्मित्त 
पाकर होने वाले भाव हैं, इस कारण कर्ममल दूर होने पर वे विकार भी दूर हो जाते हैं । 
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थे विकार कर्मजभाव कहें गए हैं। यद्यपि रागादिक भाव आत्माके परिणमन हैं, लेकिन 
जिनके साथ 202 देखा जाय कि जिसके होनेपर ही तो विकार हों और जिसके 
न होने पर न हा तो उसे ही मुक्त होना कहा जाता ! जैसे सतीयाके पर्दे पर जो फिल्मका 
अबस पड़ा है को भ्रवसका उत्पत्ति किससे कही जायंगी १ ब्या पर्देसे अथवा क्या फिल्म 
से ४ बात वहां यह है क्र] लिन कि लोगोंकों, दिख रहा है वह फिल्में तो है 
नहीं, तिस पर भी प्रन्वयव्यतिरिक फिल्मके साथ है । फिल्मके सचेष्ट होने पर ही श्रवस श्राता 
है और फिल्मके हटने पर हट जाता है । तब उसे फिल्मसे उत्पन्‍्त हुआ कहा जायगा, ऐसे 
ही यहां देंखो-यें रागा[दिक भाव उत्पन्न हो रहे हैं जीवमें, लेकिन ग्रन्वयव्यतिरिक इनका 
कर्मोेके साथ है, कर्म विपाक होनेपर ही वे होते हैं, न होनेपर नहीं होते, तो ये कर्मजभाव हैं 
और इसी कारण कादाचित्क हूं क्योंकि इनकी निष्पत्तिका निमित्त अन्य पदार्थ है । यदि 
वही निमित्त हो और वही उपादान हो तब तो वे भाव सदा रह सकेंगे । लेकिन ऐसा तो 
नहीं है । निर्मित्त कमंविपाक हैं, इस कारण कदाचित्क है और वे पर्यायमात्र हैं, इन्द्रजाल हूँ, 
अध्न व तत्त्व है । इस कारण कर्ममलके दूर होनेपर इस आपत्माके विकारोंकी भी क्षति हो 
जाती है । 
नष्टे चाशुद्धपर्यायि मा भूद्आन्तिगु साव्यये । 
जञानानस्दत्वमस्योच्चैनित्यत्वात्परमात्मनि ॥३६६॥। 

शुद्ध पर्यायके नष्ट होनेपर गुसाव्यय न होकर गुणोंकी उत्कृ४ म्राभाका चमत्कार-7 
अब यहां कोई यह आशंका न करे कि आत्माकी अशुद्ध पर्यायोंके नष्ट हो जाने पर आत्माका 
बास्तवमें गुणका ही नाश हो जायगा, ऐसा अ्रम ने करना चाहिए, क्योंकि ज्ञान और आनन्द 
आ्रात्माके नित्यंगुण हैं, प्राणभूत हैं, स्वभाव हैं । ज्ञानसुख न रहें तो आत्मा भी कुछ न रहेगा । 
ग्रे ये ज्ञानसुख शात्मामें परिपूर्ण रूपसे रहते हैं । यहां ये लोग इस तरह कहते है यदि किसी 
को थोड़ा रंज हो गया या शोकका साधन बन गया तो कहते हैं कि इसके कर्म पूंट गए । 
झ्र्थात्‌ कर्मके फूट जानेसे इसके सुख ओर श्ञीन भी फूट गए । सुख भी न रहा, लेकिन ऐसा 
नहीं है कि कर्म फूट जायें तो सुख भी फूट जाय, बल्कि कर्म यदि सब फूट जायें तो सुख 
उत्तम प्रकट हो जायगा । पुण्य पाप दोनों ही प्रकारके कर्म जहां फूंट जायें वहां तो सुख 7९ 
प्रकट हो जायगा । तो यहां कहते हैं अभागा और. परमा्थेसे अभागा है सिद्ध भगवान । तो 
उनको अभागा कह दो, लिष्कर्मा कह दो । जरा सभ्यताके बचनोंमें तो अभागा होना यह तो 
उत्कष्ट दशा हैं और जितने भी योगीश्वर प्रयत्त करते हैं, बड़ा ध्यान लगाते हैं, सामायिकक 
(समता) करते हैं वे सब अभागा होनेके लिए ही करते हैं । तो यहाँ यह शंका न करनी चाहिए 
कि कर्म दूर हो जायेंगे तो गुण दूर हो जायेंगे अथवा अशुद्ध पर्याय दूर हो गयी तो लो आनंद 
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ही न रहा या गुण ही न रहे, ऐसी शंका यहां नहीं की जा सकती । 
“ हृषदादिमलापाये यथा पावकयोगतः । 
पीतत्वादिंगुणाभावो न स्यात्कात॑स्वरोस्ति चेत्‌ ॥३६७॥। 
अशुद्धपर्याय नष्ट होने पर गुरपोंके विकासको अतिशयताका हृष्टान्त द्वारा ससर्थेन--- 

उक्त सिद्धान्तके समर्थनमें यहां दृष्टान्त दिया जा रहा है कि देखो---यदि कोई वास्तवमें स्वर 
है तो उस स्वर्णकों यदि अ्रग्निका सम्बन्ध कर दिया जाय तो उसमें जो कुछ भी मल साथमें 
चिपटा होगा वह सब दूर हो जायगा। तो उस समय यदि उसमें किट्रकालिमाका मल दूर 
हो गया तो उससे कहीं स्वर्ण तो न खतम हो जायगा, उसमें जो पीतपना आरादिक गुरा हैं वे 
तो न नष्ट हो जायेंगे ? बल्कि उन गुणोंमें और भी शोभा (विशुद्धि) श्रा जायगी । तो जैसे 
स्वर्णको अग्निर्में तपा देने पर किट्रकालिमा (मल) दूर हो जाती है इसी प्रकारसे इस तपश्च- 
रणकी अग्निमें इस आत्माको तपा देने पर श्रर्थात्‌ चैतन्यस्वरूपमें प्रतपत होने पर जो कर्ममल 
का अपाय हो जाता है, उससे न आत्माका नाश होता, न आात्माके गुरणोंमें क्षति होती, प्रत्युत 
उन गुणोंमें और विशुद्धि निर्मेलता उत्कृष्टता बढ़ जाती है । 

एकविशतिदुःखानां मोक्षो निम्मोक्षलक्षण: । 

इत्येके तदसज्जीवगुणानां शून्यसाधनात्‌ ॥३६८॥ 

ज्ञान सुख प्रभूति एकविश)ति भावोंके छूटनेको सोक्ष कहनेकी श्रयुक्तता--भ्रब इस 

ज्ञानसुखके प्रकरणकों समाप्त करनेके फलमें यह बात बतला रहें हैं कि कुछ लोग कहते हैं 
कि २१ प्रकारके दुःख होते हैं श्रोर उन दुःखोंका दूर हो जाना इसीका नाम मोक्ष है। अरब 
वे २१ प्रकारके दुःख क्या हैं ? तो आधि, व्याधि, शरीर, सुख, ज्ञान आदिक सभी इनमें रख 
दिए गए । ज्ञान ओर सुखका भी जब मोक्ष हो जाय, छुटकारा हो जाय तो उसका नाम मोक्ष 
है । इस तरहसे कोई दार्शनिक कहते हैं । किन्तु उनका यह कथन असत्य है क्योंकि जो जीव 
के गुण हैं वे गुण नष्ट नहीं हुआ करते हैं । यहाँ तो जीवके गुणोंकी शून्यता बतायी जा रही 
हैं । गुण ही न रहें तो गुणी कहाँसे रहेगा और फिर आत्मा ही क्या रहा ? फिर मोक्ष ही 
किसे कहेंगे ? जब गुणका अभाव किया जा रहा है मोक्षके लिए तो मोक्ष फिर किसका 
बताओ्रोगे ? तो जो लोग ऐसा मानते हैं कि जहाँ ज्ञान सुख आदिक नहीं रहते हैं वहाँ मोक्ष 
कहलाता है । तो इसके मायने हैं कि वह जड़वत्‌ हो गया और जड़वत्‌की बात दूर जाने दो, 
वह कुछ रहा ही नहीं । वह भी कैसे कहा जाय ? जब आधारभूत, प्रमाण स्वभाव-व 5ण, 
जिसके तन्मय होनेसे ही उसका सत्त्व है, जब वह ही न रहा तब फिर मोक्ष ही किसका कहा 
जायगा ? मोक्ष सुखका स्थान है लेकिन जहाँ ज्ञानका, सुखका अभाव कह दिया गया तो वह 
तो दुःखका स्थान हो जायगा | यहाँ ही श्रगर किसीकों कहा जाय कि देखो हम तुमको उस 
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पदमें लिए जा रहे हैं जहाँ. पहुंचने पर ज्ञान भी नष्ट हो जायगा, सुख भी नष्ट हो जायगा, 
बोलो - चलोगे ? तो वह शायद यही कहेगा कि हम तो ऐसी जगह नहीं जाना चाहते । हम 
बों तो यह ही जगह श्रच्छी है जहाँ कभी-कभी दुःख मिल गया, मगर सुख भी तो मिलता 
है । मगर तुम तो सदाके लिए सुख मिटाना चाहते हो । ज॑से कोई बूढ़ा व्यक्ति घरके वाल 
बच्चोंसे नाती पोतोसे हैरान हो जावे, कोई बालक सिर पर चढ़े, कोई मुछ फटावे, कोई कुछ 
करें तो हैरान होकर वह बूढ़ा रोने लगता है। उससे अ्रगर कोई कहें कि बाबाजी तुम इस 
स्थानको छोड़ दो, हम तुम्हें ऐसे स्थानपर ले चलेंगे जहाँ ये कोई परेशानी न रहेगी । तो 
शायद वह वहाँ जाना स्वीकार न करेगा । वह तो यही कह देगा कि हमें तो ऐसी जगह नहीं 
जाना है। भरे यहां ये नाती पोते कभी-कभी हैरान करते हैं तो कर लें, पर इनको देख देख 
कर-सुख भी तो मिलता है । इसी तरह विसीसे कोई कहे कि चलो हम तुम्हें ऐसे मोक्षमें 
पहुंचायेंगे जहां न ज्ञान है, न सुख, तो शायद कोई भी ऐसा मोक्ष न चौहगा । तो ऐसा उनका 
कहना केवल एक शब्दर्जांल मात्र है । 

गुणी शात्मामें क्षन, सुख आ्रादि शुणोंकी शाश्वततता होनेसे श्रभावक्ी श्रसंभवता-- 
वस्तुत: गुणोंका अ्रभाव कभी भी नहीं हुआ करता । तो ज्ञान और सुख श्रात्माके गुण हैं 
उनका कभी भी उल्लंघन नहीं हो सकता, श्रौर भी उन्हींके दर्शनकों देखो कि लोग कहते हैं 
कि ज्ञानके छूट जानेका नाम मोक्ष है | वे ही लोग कहते हैं कि ज्ञानका समवाय सम्बंध है 
आत्माके साथ । झ्रात्मा स्वयं ज्ञानमय है, आत्माको ज्ञानमय बता दिया, तो ज्ञानके श्रभावका 
नाम मोक्ष है | तो श्रात्माको ज्ञानमय कह देते हैं । श्रब॒ बतलाते हैं कि आत्मद्रव्य अलग है 
और ज्ञान नामका गुण अलग पदार्थ है, ओर जब इस ज्ञानका शआात्मामें रवतंत्र सम्बंध है तब 
वह ज्ञानी कहलाता है तो पूछा जाता है उनसे कि समवाय सम्बन्ध कहते किसे हैं ? तो 
उन्होने कहा है कि जो गुणगुणीमें नित्य सम्बंध होता हैं उसको समवाय कहते हैं । अब नित्य 
सम्बंध होना, इसका अर्थ है कि आत्मामें ज्ञान सदाकाल रहा । नित्यका तो अर्थ हैं कि सदा 
रहना । तो यहाँ यह माना जा रहा है कि आत्मामें उस ज्ञानका समवाय सम्बंध नित्य है श्रौर 
फिर कह रहे कि ज्ञानका अभाव होनेका नाम मोक्ष है । तो यह परस्परमें विरुद्ध बात हुई । 
वह नित्य सम्बंध कहाँ रहा ? फिर समवाय सम्बन्धकी प्रक्रिया कहाँ रही ? अगर वह सम- 
बाय नित्य है और आत्मा और ज्ञानका सम्बन्ध शाश्वत है तो मोक्षमें फिर ज्ञानगुणका नाश 
क्यों बतलाते हो ? इससे यह कथन युक्त नहीं है उन दार्शनिकोंका, किन्तु यही बात युक्ति- 
संगत है कि ग्रात्मा ज्ञानस्वकूप है । ज्ञान,आत्माका धर्म है, इसी प्रकार आतन्दस्वरूप और 
ग्रानन्द आत्माका धर्म है। जब तक जीवपर कर्मका आवरण है तब तक ज्ञानसुख कम प्रकट 
होता है और जब यह आवरण हट जाता है तब ज्ञान सुख पूर्णातया प्रकट हो जाता है । तो 


रड 
8 


पंचाध्यायी प्रवचन दशम भाग---श्लोक ३७० 28 


ज्ञान और सुख आ्रात्माके धर्म हैं और इनको प्रकटता मुक्त ग्रवस्थामें परिपुर्णातया होती है, 
संसार अरवस्थामें यह सुख विक्ृत हो जाता है। ज्ञान भी मिथ्यात्वके सम्बन्धसे विक्ृत कहा 
गया है, पर वह एक उपचरित बात है, लेकिन सुख ते सचमुच ही विक्ृृत हो जाता है । 
याने श्रानन्द नामकी कोई सुख और दुःख नामक पर्याय संसारमें रहती है । तो ये दोनों ही 
दुःखस्वरूप हैं । अतः यह सिद्ध होता है कि कर्मंबद्ध जीवके निरन्तर दुःख ही बना रहता है । 

न स्यान्निजगुणव्यक्तिरात्मनो दुःखसाधनम्‌ । 

हर सुखस्य मूलतो नाशादतिदु:खानुषज्भतः ॥३६६॥ 
आत्मगुणविकाससें दुःखसाधनताकी श्रसंभवत। और परसात्मामें आनन्दका नाश 

माननेसे श्रतिदुःखप्रसड्भकी अभिष्टापत्ति--आ्रात्मामें जो ज्ञान और सुख ग्रुण प्रकट होते हैं तो 
ऐसे अपने गुणोंकी जो व्यक्ति है वह कभी आंत्माका साधन नहीं हो सकती है । जैसे कि 
शंकाकारका यह आ्राशय हो गया था कि मुक्त जीवके तो देह इन्द्रिय हैं ही नहीं, उसको सुख 
कैसे हो सकेगा ? देह इन्द्रिय सुरका साधन है, वह जब न रही तो वहाँ सुख न होना चाहिए, 
किन्तु दुःख होना चाहिए । उसीके उत्तरके सिलसिलेमें यह सब कहा जा रहा है, तो यहाँ 
निष्कर्ष रूपमें बतला रहे हैं उस आत्माकों जो निरावरण होनेके कारण ज्ञान और सुखकी 
अभिव्यक्ति हुई है वह दुःखका कारण नहीं हो सकती । वहाँ तो अ्रननन्‍्त चुख ही है | यदि वहाँ 
सुखका मूलसे नाश मान लिया जाय तो वहाँ दुःखका प्रसझ्ध श्रा जायगा । कहा जाय कि जीव 
तो है जो मुक्त हुआ है, उसका निषेध नहीं किया जा रहा है, किन्तु उसमें सुख कोई न रहा, 
क्योंकि वहाँ इन्द्रिय नहीं रहे । जब सुख बिल्कुल न रहा तो उसका दूसर। श्र यह निकला 
कि वहाँपर घोर दुःख पड़ा हुआ है । तो वहाँ यही अनिष्टका प्रसंग ञश्रा जायगा । इस कारण 
यह कहना युक्तिसंगत नहीं है कि-मोक्ष भी सुखका साधन नहीं है और इस कारण सुखका 
साधन नहीं है कि देह और इन्द्रिय सुखका साधन नहीं कहलाते, वर्योकि ये भिन्न पदार्थ हैं 
और दुःखमें इनका अन्वय॑ध्यतिरेक है । केवल एक सावरण अवस्थामें यह पद्धति होती थी कि : 
इन्द्रिय और देहका आ्राश्रय पाकर जीवके सुखपरिणमनकी निष्पत्ति होती है | सो वहाँ भी वह 
सुख केवल सुखरूप श्रर्थात्‌ केवल जीवकी परिणतिकों ही लेकर बन। है, देह और इन्द्रियकी 
परिणति लेकर नहीं बना । इससे सिद्ध है कि देह इन्द्रिय सुखका साधन नही है, यह जीव ही 
सुखस्वरूप है । जब निरावरण हो जाता है तो यहाँ पूर्ण सुख प्रकट हो जाता है । 

निश्चितं ज्ञानरूपस्य सुखरूपस्यथ वा पुनः । 

देहेन्द्रियबिनापि स्तो ज्ञानानन्दो परात्मन: ॥३७०॥। 

झतस्वरूप व सुखस्वरूप परमात्माके देह और इन्द्रियके बिना भी परमज्ञान व्‌ 

शानन्‍दकी उपलब्धि--भ्रवः इस.स्थलमें यह अन्तिम इलोक है। जिसमें सारांश रूपमें यह 
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बताया जा रहा है कि हर ज्ञानस्वरूप श्रीर सुखस्वरूप है। परमात्माकी मुद्रा क्‍या 
होती है? जैसे यहाँ संसारी प्राणियोंकी मुद्रा कुछ विविक्त इस तरहते भी होती कि यह यों 
फैला हुआ है यों फैल रहा है, इसे तरहके णरीर वाला है, श्री शरीरकी प्राकृति निरखकर 
भी भावोंकी पहिंचान बन जाती है कि यह इस समय क्रोधमें है, यह उदास है आदि, मगर 
मुक्त अवस्थामें परमात्माकी मुद्रा क्या होती होगी शरीर किस तरहसे हम परमात्माके स्वरूप 
बे अपने ध्यानमें ला सकते हैं ? तो वह झुद्रा उनके ज्ञानानन्दरूप है, विशुद्ध जान और आनंद 
का जो स्वरूप है उसका ही चिन्तन किया जाय तो भगवानका चिन्तन होता है अन्यथा भग- 
वानका विंतन और किस ढंगसे हो सकता है ? कोई पूर्व॑श्रवस्थाका नाम लेकर कि भाप अमुक 
के पुत्र हैं, अमुक कुलमें पैदा हुए है, श्रीपका ऐसा रंग था, थ्रे सब बातें तो श्रौपचारिक हे । 
वह भगवानकी वास्तविक स्तुति नहीं है । भगवानकी वास्तविक स्तुति और मुद्राके दर्शन तो 
ज्ञान और आनंदस्वरूपके श्रनुभव छारा होते हैं और इससे भी वास्तविक स्तुति वह बहुलायगी 
कि भगवानके विशुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूपका चिन्तन इस पद्धतिसें हो कि वह शुद्ध पूर्ण विकास 
जिस ज्ञायकस्वभावसे उत्पन्न हुमा है, उस आत्मासे अभेदरूप है, और इस तरहका अभेदरूप 
करें कि पर्यायरूप ज्ञान सुख गीण होकर वह ज्ञायकस्वभाव मुख्य हो जाय, और जब ज्ञायकस्व- 
भाव उपयोगमें मुख्य हो जाय तब उसका झाश्रय परमें नहीं हुआ करता हैं। वह की 
ज्ञायकस्वभाववी एकता वर लेता है । तो उस स्थितिमें होता वया कि इस भगवानका ओर 
विश्ुद्ध ज्ञायकस्वभावका जो चिन्तन है वह पर्याय निज ज्ञायकस्वभावके उन्मुख हो गयी । इस 
तरह निज ज्ञायवस्वभावके साथ अभेद बना लिया, एकता कर लिया । इस पद्धतिसे ज्ञायकस्व- 
भावका जो चिन्तन चलता है वह वास्तत्रिक' परमात्माकी स्तुति कही जाती है । तो यहाँ यह 
कहा जा रहा है कि भगवान स्वयं ज्ञानस्वर्प है सुखस्वरूप हैं, बस कारण उनका ज्ञान और 
आनन्द और इन्द्रियके बिना ही हो रहे हैं । तव शरीर इन्द्रियके न होनेपर परमात्माके सुख न 
होगा, यह श्झ् करना तो दूर रहो, किन्तु देह और इन्द्रिय न रहनेके कारण ही परमात्माका 
अनन्त सुख प्रकट होता है--र्गर्हि निर्णय बनाना चाहिए । इस तरह ईसे स्थलमें यह सिद्ध 
किया गया कि कर्मवद्ध जीवके तो निरन्तर दुःख है और कर्मरहित जीवके निरन्तर शर्त 


आनन्द है । 
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